ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬೋಧಿಸಿದ . 


ಸಿದ್ದಾಂತ ಮತ್ತು ತತ್ವಗಳು 


ಪಂಡಿತ ಚನ್ನಪ್ಪ ಎರೇಸೀಮೆ 


ಪ್ರಕಾಶಕರು : 
ಶ್ರೀಕಂಠೇಶ್ವರಪ್ರೆಸ್ ಮತ್ತು ಬುಕ್ ಡಿಪೊ 

ಮಹಾತ್ಮಗಾಂಧಿ ರಸ್ತೆ : : ತುಮಕೂರು 


ಬೆಲೆ : ೧ ರೂ .೫೦ ನ. ಪೈ . 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬೋಧಿಸಿದರು 


ಸಿದ್ದಾಂತ ಮತ್ತು ತತ್ವಗಳು 


ಪಂಡಿತ ಚನ್ನಪ್ಪ ಎರೇಸೀಮೆ 


ಪ್ರಕಾಶಕರು : 
ಶ್ರೀಕಂಠೇಶ್ವರಪ್ರೆಸ್ ಮತ್ತು ಬುಕ್ ಡಿಪೋ 

ಮಹಾತ್ಮಗಾಂಧಿ ರಸ್ತೆ : : ತುಮಕೂರು 


ಬೆಲೆ : ೧ ರೂ . ೫೦ ನ ಹೈ . 


ಪ್ರಥಮ ಮುದ್ರಣ ; 2000 ಪ್ರತಿಗಳು 


ಎಲ್ಲ ಹಕ್ಕುಗಳ ಗ್ರಂಥಕರ್ತರಿಂದ ಕಾದಿರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿವೆ 


ಮುದ್ರಕರು : 
ಹೆಚ್ . ರ್ಎ , ಗುರುಶಾಂತಪ್ಪ | 
ಶ್ರೀಕಂಠೇಶ್ವರ ಪ್ರೆಸ್ ಮತ್ತು ಬುಕ್ ಡಿಪೊ 

ತುಮಕೂರು 


ಗ್ರಂಥಕರ್ತರ ಮೊದಲವಾತು 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ವೈಯಕ್ತಿಕ ಜೀವನಚರಿತ್ರೆಗೆ ಮಹಮಲ್ಯವುಂಟು. 
ಆ ಮೂಲ್ಯವನ್ನು ನಾವು ಬೇರೆ ಗ್ರಂಥಗಳಿಂದ ಅಳೆಯುವುದಕ್ಕಿಂತ 
ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಅವರು ಬಿಟ್ಟು ಹೋದ ಜ್ಯೋತಿಸ್ವರೂಪವಾದ ಅವರ ವಚನ 
ರಾಶಿಯಿಂದಲೇ ಅಳೆದರೆ ವಿಶೇಷ ಪ್ರಯೋಜನವುಂಟು, ಸಮತೆ, ವಿಶ್ವ 
ಬಾಂಧವ್ಯ , ವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ , ಸತ್ಯ , ಅಹಿಂಸೆ, ದಯಾಪರತೆ ಮೊದಲಾದ 
ಶ್ರೇಷ್ಠ ತತ್ತ್ವಗಳ ತಳಹದಿಯಮೇಲೆ ಆದರ್ಶ ಸಮಾಜವೊಂದನ್ನು ರೂಪಿ 
ಸುವ ಯುಗಪ್ರವರ್ತಕರಲ್ಲಿರುವ ಎಲ್ಲ ಗುಣಗಳನ್ನೂ ಇವರಲ್ಲಿ ಕಾಣಬ 
ಹುದು. ಅವರು ತಮ್ಮ ಜ್ಞಾನ, ದಿವ್ಯಾನುಭವ, ಆಚಾರ- ವಿಚೌರ ವಿಷ 
ಯದಲ್ಲಿ ನೀತಿಬೋಧೆಗಳನ್ನು ತಾವು ಕಂಡುಂಡು ಜನತೆಗೆ ಬೋಧಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಅವರು ಬೋಧಿಸಿದ ಬೋಧೆಗಳು ಮಾನವ ಸಾಮಾನ್ಯವಾದುವು. ಅವರ 
ಸಿದ್ದಾಂತದಲ್ಲಿ ನೂತನ ದೃಷ್ಟಿ ಯಿದೆ. ಹಳೆಯದೆಲ್ಲ ಸತ್ಯವೆಂಬ ಕುರುಡು 
ದೃಷ್ಟಿ ಅವರದಲ್ಲ. ಅನುಭವಕ್ಕೆ ನಿಲುಕದ, ಮಾನವಸಾಮಾನ್ಯವಲ್ಲದುದು 
ಅವರಿಗೆ ಬೇಕಿಲ್ಲ. ಧರ್ಮದ್ವಾರವು ಸರ್ವರಿಗೂ ಸದಾ ತೆರೆದಿರಬೇಕು. 
ಸಂಸ್ಕಾರಜೀವಿ ಎಲ್ಲಿದ್ದರೂ ಅವರಿಗೆ ಸಲ್ಲಬೇಕಾದ ಸ್ಥಾನ ಸಲ್ಲಬೇಕು. ಅಲ್ಲಿ 
ಕೀಳುಮೇಲುಗಳಿಗೆ ಅವಕೌಶವಿಲ್ಲ ಎಂಬುದೇ ಅವರು ಕಂಡ ಸತ್ಯ . ಅದನ್ನು 
ಸಾರ್ವತ್ರಿಕಗೊಳಿಸಲು ಅವರು ವಿಶೇಷವಾಗಿ ಹೆಣಗಿದ ಅವರ ಜೀವನ 
ಹೋರಾಟ ಅವರ ವಚನಗಳಿಂದ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಗೋಚರವಾಗುತ್ತದೆ. ಅವರ 
ಘನತರವಾದ ಚಾರಿತ್ರದವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಮುಖವಗಿಶೋಧನಾತ್ಮಕ 
ಲೇಖನಗಳ ಅವಶ್ಯಕತೆಯಿದೆ. ವಿವಾದಾಸ್ಪದವಾದ ಅನೇಕ ವಿಷಯಗಳಲ್ಲಿ 
ಜೊಳ್ಳು ಪೊಳ್ಳುಗಳನ್ನು ಗಾಳಿಗೆ ತೂರಿ ಗಟ್ಟಿಯನ್ನು ಒಂದೆಡೆ ಪುಂಜೀಕರಿ 
ಸುನ ಕಾರ್ ವಿದ್ವಾಂಸರಿಂದ ನಡೆಯಬೇಕು, ಅದಿಲ್ಲದೆ ಪುರಾಣದ ಕಥೆಗಳ 
ಚೌಕಟ್ಟಿನಲ್ಲಿರುವ ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನಷ್ಟೇ ನೋಡಿದರೆ ಅವರ ಪೂರ್ಣ ವ್ಯಕ್ತಿ 
ತ ದ ಅರಿವಾಗದು. ನನ್ನ “ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕ್ರಾಂತಿಯ ಕಹಳೆ ” 
ಸಕಲಲ್ಲಿ ಇದೇ ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಟ್ಟು ಅವರ ವಿಚಾರಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದಬಗ್ಗೆ ಸ್ವಲ್ಪ 


ವಿಚಾರಿಸಿದ ನಂತರ ಈ ಪುಸ್ತಕದಲ್ಲಿ ಅವರು ಬೋಧಿಸಿದ ಸಿದ್ದಾಂತ ಮತ್ತು 
ಬೋಧೆಗಳ ಬಗ್ಗೆ ನನಗೆ ತಿಳಿದಮಟ್ಟಿಗೆ ಸ್ವಲ್ಪ ವಿಚಾರಮಾಡಿದ್ದೇನೆ. ಸಪ್ಪ 
ದಯರು ಇದರಲ್ಲಿನ ಗುಣಗಹಣ ಮಾಡುತ್ತಾ ದೋಷಗಳ ಬಗೆಗೆ ನನ್ನ 
ಗಮನಕ್ಕೆ ತಂದರೆ ಅವಶ್ಯ ಅವನ್ನು ಪುನರ್ಮುದ್ರಣದಲ್ಲಿ ಸ್ವೀಕರಿಸಿ ಸರಿಸ 
ಡಿಸುತ್ತೇನೆ. ನಾನು ಬರೆದುದೇ ಸರಿ ಎಂಬ ಆಗ್ರಹವೂ ನನ್ನಲ್ಲಿಲ್ಲ. ಇದು 
ನನ್ನ ದೃಷ್ಟಿ . ಈ ಪುಸ್ತಕದಲ್ಲಿ ನವಕಲ್ಯಾಣ ಮಠದ ಶ್ರೀ ಶಿವಕುಮಾರ 
ಸ್ವಾಮಿಗಳವರ ಕೆಲವು ಲೇಖನಗಳ ಪ್ರಯೋಜನವನ್ನು ಸಾಕಷ್ಟು ಪಡೆದಿ 
ರುವ ನಾನು ಶ್ರೀಗಳವರಿಗೆ ತುಂಬ ಋಣಿಯಾಗಿದ್ದೇನೆ. ಈ ಪುಸ್ತಕವನ್ನು 
ಪ್ರಕಟಿಸುವ ಭಾರ ಹೊತ್ತ ಶ್ರೀಕಂಠೇಶ್ವರ ಪ್ರೆಸ್ ಮಾಲೀಕರಾದ ಶ್ರೀ 
ರ್ಮಾ ಹೆಚ್ . ಎನ್ . ಗುರುಶಾಂತಪ್ಪ ನವರಿಗೆ ನನ್ನ ಕೃತಜ್ಞತೆಗಳು ಅವಶ್ಯ 
ಸಲ್ಲಬೇಕು. ಮುದ್ರಣದೋಷಗಳ ಬಗೆಗೆ ವಾಚಕರ ಕ್ಷಮೆ ಇರಬೇಕಾಗಿ 
ಹೇಳದಿರಲಾರೆ. 


1 - 12 - 1967 
597 , ಹೊಸಳ್ಳಿ ಬಡಾವಣೆ 

ಬೆಂಗಳೂರು- 23 


ಗ್ರಂಥಕರ್ತ 


ಲಿಂಗೈಕ್ಯ ಶ್ರೀರ್ವಾ ಟಿ.ಎನ , ಮುದ್ದ ಹೊನ್ನಪ್ಪ ನವರು 


ತುಮಕೂರು ಜಿಲ್ಲಾ ನಾಗವಲ್ಲಿ ಗ್ರಾಮದ ಶ್ರೇಷ್ಠ ವರ್ಗದ 
ಕೃಷಿಕಾಯಕೋದ್ಯಮಿಗಳೂ , ವಾಣಿಜ್ಯೋದ್ಯಮಿಗಳೂ , ಮಿತ 
ಭಾಷಿಗಳೂ , ದಾಸೋಹಂಭಾವಿಗಳೂ ಎನಿಸಿದ ತುಮಕೂರಿನ 
ಪ್ರಸಿದ್ದ ವರ್ತಕರಾದ ಶ್ರೀ ಟಿ. ಎನ್ . ಕೆಂಪಹೊನ್ನಯ್ಯನವರ 
ಹಿರಿಯ ಅಣ್ಣಂದಿರೂ , ಮದ್ದಿ ಷುಕ ವಿಶೇಷ ವಾತ್ಸಲ್ಯಭರಿತರೂ , 
ನನ್ನ ಹಿರಿಯ ಮಾವಂದಿರೂ ಆದ ಲಿಂ|| ಶ್ರೀರ್ವಾ ಟಿ . ಎನ್ . 
ಮುದ್ದು ಹೊನ್ನಪ್ಪನವರ ಚಿರಂತನ ನೆನಹಿಗಾಗಿ ಅರ್ಪಣೆ. 


ವಿಷಯ ಸೂಚಿ 


1. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬೋಧಿಸಿದ ಸಿದ್ದಾಂತ ಮತ್ತು ತತ್ವಗಳು 1 - 7 
2. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬೋಧಿಸಿದ ಸಿದ್ದಾಂತವು ಆಗಮೋಕ್ತವಲ್ಲವೆ 7 - 11 
3 , ಅವರ ಬೋಧೆಯ ಮುಖ್ಯಾಂಶಗಳು 

11 - 24 
4, ಬಸವಣ್ಣನವರ ತತ್ವಗಳು 

25 - 27 
5 . ಬಸವ ಬೋಧೆ ಮುಖ್ಯೋದ್ದೇಶ 

27 - 36 
6. ಧಾರ್ಮಿಕೌಚರಣೆಯ ಮುಖ್ಯ ಬೋಧೆಗಳು - 36 - 41 
7. ರಾಜಕೀಯ ರಂಗದಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಬೋಧೆ 41 - 48 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬೋಧಿಸಿದ ಸಿದ್ದಾಂತ ಮತ್ತು 

ತತ್ತ್ವಗಳು 
ಮನನ ಶಕ್ತಿಯು ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲಿ ಜಾಗೃತವಾದಂದಿನಿಂದಲೂ 
ಅವನು ತನ್ನ ಹಾಗೂ ತನ್ನ ಸುತ್ತ ಮುತ್ತಲು ಇರುವ ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡ, ಇವೆಲ್ಲ 
ವಕ್ಕೂ ಆಧಾರಭೂತವಾದ ವಸ್ತು , ಅದರಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಸ್ಥಾನ ಇವುಗಳ ಬಗೆಗೆ 
ಯೋಚಿಸುತ್ತ ತಾನು ಸಾಧಿಸಿದ ಸಾಧನೆಯ ಸಹಕೌರದಿಂದ ಸಿದ್ದಾಂತ 
ಗಳನ್ನು ಕಾಣುತ್ತ ಅವನ್ನು ಮುಂದೆ ಬರುವವರಿಗಾಗಿ ಬರವಣಿಗೆಯ 
ಮೂಲಕ ಶಾಶ್ವತ ಸಾಮಗ್ರಿಗಳನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿದ್ದಾನೆ. 

ಸೃಷ್ಟಿಯ ಒಂದು ಭಾಗವಾಗಿರುವ ತಾನು ಆ ಸೃಷ್ಟಿಕರ್ತನಲ್ಲಿ ಸೇರುವ 
ಅವನ ಅಭಿಪ್ರಾಯವೇ ಅವನಮತ ; ಆತನನ್ನು ಕಾಣುವ ದೃಷ್ಟಿಯೇ 
ದರ್ಶನ ಎಂದು ಸ್ಕೂಲವಾಗಿ ವ್ಯಾಖ್ಯೆಯನ್ನು ಹೇಳಬಹುದು... 

ಹೀಗೆ ನಿಜತತ್ಯದ ದರ್ಶನವನ್ನುಂಟುಮಾಡಿ ಕೊಡುವ ತ . 
ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಿಗೆ ದರ್ಶನ ಗ್ರಂಥಗಳನ್ನು ತ್ತಾರೆ. ಮತದ ಮಾತುಗಳಲ್ಲಿ ಜೀವ 
ಜಗತ್ತು ಈಶ್ವರ ಈ ಮೂರರ ಪರಸ್ಪರ ಸಂಬಂಧದ ಬಗೆಗೆ ಕೂಲಂಕಷ 
ವಿಮರ್ಶೆಯಿದೆ. ಮತದ ಆಚಾರಕ್ರಿಯೆಗಳಿಗೆ ಪೂರ್ವಭಾವಿಯಾಗಿ ಬೆಂಬಲ 
ವಾಗಿರುವ ಸಿದ್ದಾಂತಗಳೂ ಈ ದರ್ಶನಗಳಲ್ಲಿಯೇ ಸಮಾವೇಶವಾಗುತ್ತವೆ. 
ಹೀಗೆ ಮತ- ದರ್ಶನ- ಸಿದ್ದಾಂತಗಳಲ್ಲಿ ಪರಸ್ಪರ ನಿಕಟಸಂಬಂಧವಿದೆ. 

* ಭಾರತೀಯ ದರ್ಶನದಲ್ಲಿ ವೇದಪ್ರಾಮಾಣ್ಯವನ್ನಂಗೀಕರಿಸುವ ನ್ಯಾಯ 
ವೈಶೇಷಿಕ, ಸಾಂಖ್ಯ , ಯೋಗ ಪೂರ್ವಫಾಮಾಂಸೆ, ಉತ್ತರ ಮಾಮಾಂಸೆ 
ಗಳು ಮುಖ್ಯ . ಜೈನ, ಬೌದ್ಧ ಚಾರ್ವಾಕಗಳು ವೇದಪ್ರಾಮಾಣ್ಯವ 
ನಂಗೀಕರಿಸುವುದಿಲ್ಲ. 


ತತ್ತ್ವಜಿಜ್ಞಾಸೆಯ ಬಗೆಗೆ ಭಾರತೀಯರು ಪ್ರಾಚೀನ ಕಾಲದಿಂದಲೂ 
ಬಹುಬಗೆಯಲ್ಲಿ ವಿಚಾರಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಅವರ ವೈವಿಧ್ಯಮಯ ವಿಚಾರವಾದ 


ಗಳೆಲ್ಲ ಗ್ರಂಥರೂಪ ಪಡೆದು ಇಂದು ಸಿದ್ಧಾಂತ ಗ್ರಂಥಗಳೆನಿಸಿ ನಮ್ಮೆ 
ದುರು ಇವೆ. ಅರ್ವಾಚೀನ ಮತಾಚಾರರು ಆಸಿದ್ದಾಂತ ಗ್ರಂಥಗಳಿಗೆ 
ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ವಿಚಾರಧಾರೆಯ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ಭಾಷ್ಯಗಳನ್ನು ಬರೆದು 
ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಮತಗಳನ್ನು ಪ್ರಕಾಶಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಹೀಗೆ ಭಾಷ್ಯ ಬರೆದು 
ಮತಸಿದ್ದಾಂತ ನಿರೂಪಣೆಮಾಡಲು ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರ , ಗೀತೆ ತಮಗಿಷ್ಟ ಬಂದ 
ಕನಿಷ್ಟ ಹತ್ತು ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳಾದರೂ ಆಗಿರಬೇಕು. ಇವಕ್ಕೆ ಪ್ರಸ್ಥಾನ 
ತ್ರಯವನ್ನು ತ್ತಾರೆ. 


* ಐತಿಹಾಸಿಕ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಮೇಲ್ಕಂಡ ಪ್ರಸ್ಥಾನತ್ರಯ ಭಾಷ್ಯ 
ಬರೆದು ಮತ ನಿರೂಪಣೆ ಮಾಡಿರುವವರಲ್ಲಿ ಅದ್ವಿತಕ್ಕೆ ಶಂಕರಾಚಾರ ರೂ 
( ಕ್ರಿ . ತ. ಸು ೮೦೦ ), ದೈತಕ್ಕೆ ಶ್ರೀಮನ್ಮಧ್ವಾಚಾರರೂ (ಕ್ರಿ . ಶ. ಸು . 
೧೩೦೦ ), ವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವಿತಕ್ಕೆ ಶ್ರೀರಾಮಾನುಜಾಚಾರ ರೂ ( ಕ್ರಿ . ಶ. ಸು. 
೧೨೦೦ ), ಪ್ರವರ್ತಕರೆಂದು ಪ್ರಖ್ಯಾತರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಭಾಷ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ವೈವಿಧ್ಯ 
ವಿದ್ದರೂ ಮೋಕ್ಷಪ್ರಾಪ್ತಿಯೆ ಈ ಮೂರು ಸಿದ್ದಾಂತಗಳ ಮೂಲಭೂತ 
ಗುರಿ , 

3ಗಂಟಲ 


ಈ ಮೇಲ್ಕಂಡ ಸಿದ್ದಾಂತಗಳಿಗಿಂತ ಭಿನ್ನ ಸಿದ್ಧಾಂತವಾದ ಶಕ್ತಿವಿಶಿ 
ಷ್ಟಾ ದೈತ' ( ಶಿವಾದೈತ' ದೈತಾದೈತ, ವಿಶೇಷಾಧೈತ, ಭೇದಾಭೇ 
ದಾತ್ಮಕ ವಿಶೇಷಾದೈತ, ಇತ್ಯಾದಿ ಅನೇಕ ಪತ್ಯಾಯನಾಮಾತ್ಮಕ 
ಸಿದ್ದಾಂತವೇ ಅದು, ಇದರ ಪ್ರವರ್ತಕರಾರು ? ಎಂದು ಕಂಡುಹಿಡಿಯಲು 
ಸಾಕಷ್ಟು ಸಾಧನ ಸಾಮಗ್ರಿಗಳು ಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ನಿಖರವಾಗಿ ಕಾಣದಾದರೂ 
ಕ್ರಿ . ಶ. ೮ನೆಯ ಶತಮಾನದ ನೀಲಕಂಠ ಶಿವಾಚಯ್ಯರೆಂಬುವರು ಪ್ರತಿಪಾ 
ದಿಸಿದರೆಂದೂ , ಶ್ರೀ ರೇಣುಕಾಚಾದ್ಯರೇ ಆದ್ಯ ಪ್ರವರ್ತಕರೆಂದೂ ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ಭೇದವಿದೆ. ಇವೆಲ್ಲ ಇನ್ನೂ ಸಂಶೋಧಿಸಬೇಕಾದ ಅಂಶಗಳು. 


* ನವಕಲ್ಯಾಣ ಮಠದ ಶ್ರೀ ಶಿವಕುಮಾರ ಸ್ವಾಮಿಗಳವರ ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಲಾಭವನ್ನಿಲ್ಲಿ 
ಕೃತಜ್ಞತಾಭಾವದಿಂದ ಬಳಸಿಕೊಂಡಿದ್ದೇವೆ. . 


೩ 


- 


- 


ಆದರೆ ಈ ಸಿದ್ಧಾಂತ ವಿವರಣೆಯನ್ನು ಶಿವಯೋಗಿ ಶಿವಾಚಾರ 
( ಕ್ರಿ . ಶ. ಸು ೧೨೦೦), ನೀಲಕಂಠಶಿವಾಚಾರ ( ಕ್ರಿ . ಶ. ೧೪೦೦) , 
ಶ್ರೀಪತಿಪಂಡಿತ ( ಕ್ರಿ . ಶ. ಸು . ೧೪೦೦), ಮೊಗ್ಗೆಯ ಮಾಯಿದೇವ ( ಕ್ರಿ . ಶ. 
೧೪೩೦), ಮರಿತೋಂಟದಾರ ( ಕ್ರಿ . ಶ. ೧೨೦೦) ಮೊದಲಾದವರು 
ಶೈವಾಗಮಗಳ ಉತ್ತರಭಾಗ, ಉಪನಿಷತ್ತು , ಕೆಲವು ಶೈವಪುರಾಣಗಳನ್ನು 
ಆಧಾರಕೊಟ್ಟು ವಿವರಣೆ ನೀಡಿದ್ದಾರೆ. ಅಲ್ಲದೆ ಕೆಲವರು ವಚಶಾಸ್ತ್ರಗ 
ಳಿಂದಲೂ ಸ್ಫೂರ್ತಿಯನ್ನೂ ಪಡೆದಿದ್ದಾರೆ. ಅಲ್ಲದೆ 

( ಶಿವಯೋಗಿ ಶಿವಾಚ್ರರ ಗ್ರಂಥ- ಸಿದ್ಧಾಂತ ಶಿಖಾಮಣಿ; ನೀಲ 
ಕಂಠಶಿವಾಚಾರರ ಗ್ರಂಥ ನೀಲಕಂಠಭಾಷ್ಯ ಕ್ರಿಯಾಸಾರ ; ಶ್ರೀ ಪಂಡಿತರ 
ಗ್ರಂಥ. ಶ್ರೀಕರಭಾಷ್ಯ ; ಮೊಗ್ಗೆಯ ಮಾಯಿದೇವರ ಗ್ರಂಥಗಳು ವಿಶೇ 
ಷಾರ್ಥಪ್ರಕಾಶಿಕೆ , ಶಿವಾನುಭಾವಸೂತ್ರಗಳು ; ಮರಿತೋಂಟದಾರರ 
ಗ್ರಂಥ. ವೀರಶೈವಾನಂದ ಚಂದ್ರಿಕೆ.) 

ಆಳ್ವಾರರೆಂಬ ೧೨ಜನರ ಸರ್ವಾಧ್ಯಯನ ಯೋಗ್ಯವಾದ ೪೦೦೦ 
ಪ್ರಬಂಧಗಳ ಸ್ಫೂರ್ತಿಯಿಂದ ಬೆಳೆದು ಬಂದ ವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವಿತದಂತೆ ಬಸವಣ್ಣ 
ನವರ ಮತ್ತು ಅವರ ಅನುಯಾಯಿಗಳಾದ ೭೭೦ ಜನ ಶಿವಶರಣರೆಂದು 
ಪ್ರಸಿದ್ಧರಾದವರ ವೈವಿಧ್ಯದಲ್ಲಿ ಏಕತಾನತೆಯಿಂದ ಕೂಡಿದ ವಿಚಾರಧಾರೆ, 
ಅನುಭವಪೂರ್ಣ ಸತ್ಯ ತತ್ವದ ಆವಿಷ್ಕಾರವಾದ ವಚನ ವಾಹ್ಮಯದ 
ಸ್ಫೂರ್ತಿಯನ್ನು ಈ ಸಿದ್ಧಾಂತವು ೧೨ನೆಯ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಪಡೆಯಿತು. 
ಪ್ರಾಚೀನ ವೀರಶೈವರಿಂದ ವಿಚಾರಧಾರೆಯಲ್ಲಿ ಮುಂದು ಹೋಗಿನಿಂತ ಈ 
ಸಿದ್ದಾಂತವು ಬಸವಣ್ಣನಿಂದ “ ಲಿಂಗಾಯುತ” ಎಂಬ ನಾಮಕರಣ 
ಹೊಂದಿತು . ಹಳೆಯ ಅನೇಕ ಅರ್ಥರಹಿತ ವಿಚಾರಣೆಗಳಿಗೆ ಪೂರ್ಣ ವಿರಾವರಿ 
ಕೊಟ್ಟು ಅನೇಕ ನೂತನವೂ ಸರ್ವಾಚರಣಯೋಗ್ಯವೂ ಆದ ಅನುಭಾವದ 
ತತ್ತ್ವಗಳನ್ನು ಸೇರ್ಪಡೆಗೊಳಿಸಿ ಆಗಮೋಕ್ತ ವೀರಶೈವ ಸಿದ್ಧಾಂತಕ್ಕಿಂತಲೂ 
ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ, ಆಚಾರದಲ್ಲಿ, ವೈಚಾರಿಕ ಪ್ರಕಾಶನದಲ್ಲಿ ಭಿನ್ನವಾದ ಸಿದ್ಧಾಂತ 
ವೊಂದನ್ನು ಜೈಲಿಗೆಳೆನಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನೇ ಆದ್ಯ ಪ್ರವರ್ತಕನಾದ್ದರಿಂದ ಬಸ 
ವಣ್ಣನನ್ನು ಸಮಕಾಲೀನರೂ ಮತ್ತು ಇತ್ತೀಚಿನ ವಿವಿಧ ಕವಿಗಳೂ , ವಚನ 
ಕಾರರೂ , 


ಶಿವಸಮಯ ಪ್ರತಿಷ್ಠಾಪನಾಚಾರ , ಜಗದಾರಾಧ್ಯ 
ವೀರಶೈವ ನಿರ್ಣಯ ಪರಮಾವತಾರ ದೀಕ್ಷಾಗುರು 
ಪ್ರರಾತನ ಪುಂಗವತಿ 

ರಕ್ಷಾಗುರು 
ಜಗದಾದಿದೇಶಿಕ 

ಶಿಕ್ಷಾಗುರು | 
ಪರಮಾಚಾರ 

ಶಿವಸುಖಸಂಪನ್ನ 
ಸಮಯಾಚಾರಿ 

ಗುರುಕಾರುಣ್ಯವೇದ್ಯ 
ಆರೂಢದಾಸೋಹಿ| 

ಸರ್ವಾಂಗಲಿಂಗಿ 
ಭಕ್ತಿಭಂಡಾರಿ 

ಪೂರ್ವಾಚಾರ 
ಪ್ರಥಮಾಚಾರ 

ಪರಮಾರಾಧ್ಯ 
ಶಿವಾಚಾರ ಚಕ್ರವರ್ತಿ 
ಜಂಗಮಪ್ರಾಣಿ 

ಲಿಂಗಾಂಗ ಸಮರಸ ಸದ್ಭಾವಿ 
- ಇತ್ಯಾದಿಯಾದ ಹೊಗಳಿಕೆಗೆ ಪಾತ್ರನಾಗುವುದೇನು ಸುಲಭವೇ ? 
ಪ್ರಭುಲಿಂಗಲೀಲೆಯಲ್ಲಿ ( ೧೪೩೦) ಪ್ರಭುದೇವರ ಬಾಯಿಂದ ಚೌಮರಸ 
ಈ ಕೆಳಗಿನ ಮಾತನ್ನು ಹೇಳಿಸಿದ್ದಾನೆ. 

ಬಸವಮಾಡಿದೊಡಾಯು, ಗುರುನೆಲೆ ಬಸವಮಾಡಿದೊಡಾಯು ಲಿಂಗವು 
ಬಸವಮಾಡಿದೊಡಾಯ್ತು ಜಂಗಮವರಿವ ಮಹಿಮಂಗೆ | 
ಬಸವನಿಂದಾಧ್ಯಾತ್ಮವೇ ಪಸರಿಸಿತು ಲೋಕದೊಳಂತು ಕಾರಣ | - 
ಬಸವನೇ ಗುರುದೈವವೆಂದೆನುತಿರ್ದ ಗುರುರಾಯ || 

(ಮನೋಲಯಗತಿ ಪದ್ಯ ೨೯ ) 
ಈ ಮಾತುಗಳಿಂದ ಬಸವಣ್ಣ ಪ್ರಾಚೀನ ವೀರಶೈವವನ್ನು ಪೂರ್ಣ 
ಪರಿಷ್ಕರಸಿದ ಬಗೆಗೆ ಬಹ೦ಶಗಳು ಧ್ವನಿತವಾಗುತ್ತವೆ. ಲಿಂಗವಾಗಲಿ , 
ಅಷ್ಟಾವರಣ , ಷಟ್‌ಸ್ಥಲ, ಪಂಚಾಚಾರಗಳಾಗಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಇವು ಪ್ರಾಚೀನಗಳೇ ; ಆಗಮೋಕ್ತವಾದುವುಗಳೇ ಆದರೂ ಇವು 
ಗಳ ಪರಿವೃತದಲ್ಲಿ ಧರ್ಮಾಚರಣೆಯ ನವೀನ ಮಾರ್ಪಾಟುಗೊಳಿಸಿ ಸರ್ವ 
ಜನಾಚಾರಯೋಗ್ಯಗೊಳಿಸಿದ ಕಾರಣವೇ ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು ಮೇಲೆ 


ಹೇಳಿದ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಬಸವಮಾಡಿದೋಡಾಯು ಗುರುನೆಲೆ .... ” ಇತ್ಯಾದಿ 
ಯಾಗಿ ಹೇಳಲು ಕಾರಣವಾಯಿತು. ಇದೇ ಕಾಲದಲ್ಲಿದ್ದ ಮಹಾ ದಾರ್ಶ 
ನಿಕ ಮೊಗೆ ಯಮಾಯಿದೇವರ “ವೀರಶೈವನಿರ್ಣಯ ಪರಮಾವತಾರ , ಜಗ. 
ದಾದಿದೇಶಿಕ” ಮಾತುಗಳು ಈ ದಿಶೆಯಲ್ಲಿ ವಿಚಾರಯೋಗ್ಯವಾದುವಾಗಿವೆ . 

- ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಮಗಿಂತ ಕೇವಲ ೧೦೦ ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದಿದ್ದ 
ದೇವರ ದಾಸಿಮಾರ - ದುಗಳೆ, ಸಿರಿಯಾಳ ಚ೦ ಗಳೆ , ಸಿಂಧುಬಲ್ಲಾಳರೇ 
ಮೊದಲಾದವರನ್ನು ತಮ್ಮ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಮನವಾರೆ ಹೊಗಳಿದ್ದಾರೆ. 
ಅವರ ಸ್ಕೂಲಾದರ್ಶವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಪುರಾತರು ಎಂದಿದ್ದಾರೆ. 
ಆದರೆ ಅವರ ಭಕ್ತಿಜೀವನವನ್ನು ಒಪ್ಪಿಲ್ಲವೆಂದು ಅವರ ವಚನಗಳಿಂದಲೇ 
ಅರಿಯಬಹುದಾಗಿದೆ. 

1 ) ".... ಅವರಂದದವನಾನಲ್ಲ ....” 
2) ( ಅಘಟಿತ ಘಟಿತರು, ವಿಪರೀತ ಚರಿತರು ” 
3 ) ( ಅವರು ಹೋದ ದಾರಿ ಭಯಕಾಣಿರಣ್ಣ ” 

ಈ ಮಾತುಗಳು ತಮ್ಮ ಸಿದ್ದಾಂತ ನಿರ್ಣಯಕ್ಕೆ ಒಳ್ಳೆಯ ನಿದರ್ಶ 
ನಗಳು. 
6 ಬಸವಣ್ಣನವರು ಧರ್ಮಸಂಸ್ಕರಣ ಕಾರ ಕ್ಷೇತ್ರ ಪ್ರವೇಶ ಮಾಡಿದಾಗ 
ಕರ್ನಾಟಕವು ಶೈವಧರ್ಮಗಳ ಕುರುಕ್ಷೇತ್ರವೇ ಆಗಿತ್ತೆಂದು ಊಹಿಸಲು 
ಸಾಕಷ್ಟು ಆಧರಗಳಿವೆ . ಇವರ ಈ ನೂತನ ವಿಚಾರ ಕ್ರಾಂತಿಯ ಒರೆ 
ಗಲ್ಲ ಮೇಲೆ ತಿಕ್ಕಲ್ಪಟ್ಟ ಪ್ರಾಚೀನ ವೀರಶೈವದ ನೆಲೆಕಲೆಗಳಿಗೆ ಒಪ್ಪಿ 
ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಶೈವ ಪಂಥಗಳೂ ನೂತನ ಲಿಂಗವಂತ 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಬೆರೆತು ಹೋದುವು. ಲಕುಲೀಶ, ಕಾಳಾಮುಖರ ಅನೇಕ 
ಮಠಗಳು ಲಿಂಗಾಯತ ಮಠಗಳಾಗಿ ಪರಿವರ್ತಿತವಾದುವು. ಅವರ ಅನೇಕ 
ಶೈವಕ್ಷೇತ್ರಗಳು ಲಿಂಗಾಯತರ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಾದವು. ೧೨ - ೧೩ನೆಯ ಶತಮಾನ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾದ ಕಾಳಾಮುಖ , ಲಕುಳೀಶರ ಕೇಂದ್ರಗಳಾಗಿದ್ದ ಬಳ್ಳಿ 
ಗಾವೆ, ಹಂಪೆ, ಧಾರವಾಡ, ಹೂಲಿ, ಐಹೊಳೆ, ಪಟ್ಟದಕಲ್ಲುಗಳಲ್ಲಿದ್ದ ಈ 
ಪಂಥದ ಅದ್ಭುತ ವಿದ್ವಾಂಸರಾದವರೆಲ್ಲ ಲಿಂಗಾಯತ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಅಂತ 


ರ್ಭಾವಗೊಳ್ಳುತ್ಯ ೧೬ನೆಯ ಶತಮಾನದ ಹೊತ್ತಿಗೆ ಅವರ ಹೆಸರೇ ಕರ್ನಾ 
ಕಟದಲ್ಲಿಲ್ಲದಂತಾದುದು ಈ ದಿಸೆಯಲ್ಲಿ ಯೋಚಿಸಬೇಕಾದ ಅಂಶವಾಗಿದೆ. 
ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಲಕುಳೀಶ, ಕಾಳಾಮುಖ , ಪಾಶುಪತ, ಶಾಕ್ಕೇಯ, 
ಮಾಹೇಶ್ವರ, ಕಾಶ್ಮೀರದ ಪ್ರತ್ಯಭಿಜ್ಞಾದಿ ಪಂಗಡಗಳಾದರೂ ಲಿಂಗೌಯತ 
ದಲ್ಲಿ ಅಂತರ್ಭಾವಗೊಂಡುದು ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ಪರಿಶೀಲಿಸಿದರೆ ಗೊತ್ತಾಗು 
ವುದು . ಮೇಲಿನ ಎಲ್ಲ ಶೈವ ಪ್ರಭೇದಗಳಿಗೂ ವೀರಶೈವಕ್ಕೂ ಹಲವಾರು 
ಅಂಶಗಳಲ್ಲಿ ಸಾಮ್ಯವಿದ್ದು ದೇ ಇದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. ಅಂತೆಯೇ 
ಇಂದಿಗೂ ವೀರಶೈವ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಭಿನ್ನಾಭಿಪ್ರಾಯಗಳಿಗೆ ಎಡೆಯಿ 
ರುವುದು ಗೋಚರಿಸುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಇವು ಅಷ್ಟೊಂದು ಪ್ರಬುದ್ಧವಾದ 
ಅಂಶಗಳೇನಲ್ಲ. ಎಲ್ಲ ಶೈವಗಳೂ ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಿಚಾರಸರಣಿಗೆ ಮನ 
ಸೋತು ಅವರೂ ಈ ಅನುಭಾವ ಪಂಥದ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಕಲ್ಪನೆಯ ಸಿದ್ದಾಂತ 
ವನ್ನೂ ಒಪ್ಪಿ , ನೂತನ ಕಂಚುಕ ಧರಿಸಿಉತ್ಸಾಹಿತರಾದರೆಂದಿಷ್ಟು ಹೇಳಿ 
ಮುಂದೆ ಹೋಗೋಣ. 


ಬವಸಣ್ಣ ನವರು ಬೋಧಿಸಿದ ಬೋಧನೆಯಲ್ಲಿ ಮುಕ್ತಿಯೇ ಚರ 
ಮಲಕ್ಷವಾಗಿದ್ದರೂ ಸತ್ತ ನಂತರ ಬೇರೊಂದು ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಸಿಗಬಹುದಾದ 
ಮುಕ್ತಿಯನ್ನವರು ಅಲ್ಲಗಳೆದರು. ಜೀವಂತ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿಯೇ ನರನು ಹರ 
ನಾಗುವ, ನರಪ್ರಪಂಚ ಹರಪ್ರಪಂಚವಾಗುವ ಸ್ವಲೀಲಾನಂದ ಸ್ಥಿತಿಯಳ 
ವಡಬೇಕೆಂಬುದೇ ಅವರ ಮತ. ಮಾನವನಲ್ಲಿ ಹುದುಗಿರುವ ಅದ್ಭುತ 
ಕ್ರಿಯಾಶಕ್ತಿಯ, ಸಂಕಲ್ಪ ಶಕ್ತಿಯ ಫಲವಾಗಿ ಆಸ್ಥಿತಿಯನ್ನುಂಟುಮಾಡು 
ವುದಕ್ಕೆ ಶಕ್ಯವಿದೆಯೆಂಬುದನ್ನು ಆಚರಿಸಿ ತೋರಿಸಿ ಸ್ವರ್ಗನರಕಗಳ ಕಲ್ಪನೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಜನಂಗದ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಉನ್ನತಗೊಳಿಸಿದರು. ಪುಣ್ಯ ಪಾಪ 
ಗಳೆಂಬುವು ತಮ್ಮಿಷ್ಟ ; ಸತ್ಯವೇ ಸ್ವರ್ಗ, ಅಸತ್ಯವೇ ನರಕ ; ಅಯ್ಯಾ ಎಂಬ 
ಏರಿದ ನುಡಿಯಲ್ಲೇ ಸ್ವರ್ಗ ; ಎಲವೋ ಎಂಬ ಇಳಿದ ನುಡಿಯಲ್ಲೇ ನರಕ ; 
ಇತ್ಯಾದಿ ವಿಚಾರ ಸಂಕಿರಣದಿಂದ ಸ್ವರ್ಗದ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಜನಾಂಗದ ಗಮನ 
ವನ್ನು ಸೆಳೆದರು. 


“ಪೂಜೆಯುಳ್ಳನ್ನಕ್ಕ ಲಿಂಗವ ಹಾಡಿದೆ : ಮಾಟವುಳ್ಳನ್ನಕ್ಕ ಜಂಗಮವ ಹಾಡಿದೆ ; 
ಜಿಹ್ನೆಯುಳ್ಳನಕ್ಕೆ ಪ್ರಸಾದವ ಹಾಡಿದೆ : ಈ ತ್ರಿವಿಧನಾಸ್ತಿ ಯಾದಬಳಿಕ 
ಎನ್ನ ಹಾಡಿಕೊಂಡೆ ಕಾಣಾ ಕೂಡಲಸಂಗಮ ದೇವ " 


ಲಿಂಗಗುಣವು ಅಂಗಗುಣಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಅವಗ್ರಹಿಸಿ ಲಿಂಗಗತ ಸಮಗ್ರ 
ಶಕ್ತಿಯೂ ತನ್ನ ಹುಟ್ಟು ಕೆಟ್ಟು ಉದಾತ್ತೀಕರಣ ತದಂತೆ ಭಕ್ತಿ 
ಯಾಗಿ ಮಾರ್ಪಟ್ಟು ತನ್ನನ್ನು ತಾನೇ ಅರ್ಚಿಸಿಗೊಳ್ಳುವ ಸ್ವಲೀಲಾನಂದ 
ಭಕ್ತಿ ಜೀವನವೇ ಮುಕ್ಯ ಸ್ಥಿತಿಯೆಂದು ಇವರ ಮತ. ಇವರ ಈ ಭಕ್ತಿ 
“ಯೋಗೇನ ಅಪರಾ” ಎಂದು ಕೀರ್ತಿತವಾಗಿದೆ. ಅನ್ಯತ್ರ ಕಾಣುವ 
ನವವಿಧ ಭಕ್ತಿಗೂ ಇದಕ್ಕೂ ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲ . . .. 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬೋಧಿಸಿದ ಸಿದ್ದಾಂತವು ಆಗಮೋಕ್ತವಲ್ಲವೆ ? 

ವೀರಶೈವ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿ ವೀರಶೈವನೂ ಅಷ್ಟಾವರಣವೇ ಅಂಗ 
ವಾಗಿ, ಪಂಚಾಚಾರವೇ ಪ್ರಾಣವಾಗಿ, ಷಟ್‌ಸ್ಥಲಗಳನ್ನೇರಬೇಕು. 
ಆಗಲೇ ಅವನಿಗೆ ಮುಕ್ತಿ ಅಥವಾ ಸ್ವಲೀಲಾನಂದ ಸ್ಥಿತಿ. ಷಟ್‌ಸ್ಥಲ, 
ಪಂಚಾಚಾರ ಅಷ್ಟಾವರಣಗಳಿಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರೇ ಆದ್ಯ ಪ್ರವರ್ತಕರೇನೂ 
ಅಲ್ಲ . ಈ ಪಾರಿಭಾಷಿಕ ಶಬ್ದಗಳಾಗಲಿ , ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಗಳಾಗಲಿ ಹಿಂದಿನ 
ವೀರಶೈವದಲ್ಲಿ ಇದ್ದ ತತ್ತ್ವಗಳೇ ಆದರೆ ಪ್ರಕ್ರಿಯಗಳಲ್ಲಾಗಲಿ ಅವುಗಳ 
ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಭಾವಿಸಿದ ಭಾವನೆಗಳಲ್ಲಾಗಲಿ ಕೆಲವು ಭಿನ್ನಾಭಿಪ್ರಾಯಗಳಿರ 
ಬಹುದು. 


O 


ಆ ಲಿಂಗದ ಕಲ್ಪನೆಯಂತೂ ಪ್ರಾಚೀನ ಲಿಂಗದ ಕಲ್ಪನೆಯೊಡನೆ 
ಲಿಂಗವಂತ ಧರ್ಮದ ಅಷ್ಟಾವರಣ , ಪಂಚಾಚಾರ ಷಟ್‌ಸ್ಥಲಗಳ ಉದಯಿ 
ಸಿದುವೆಂದು ಹೇಳಲು ಆಧಾರಗಳೇನೂ ಲಭ್ಯವಾಗುತ್ತಿಲ್ಲ.. ಆಗಮಗಳಲ್ಲಿ 
ಈ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯು ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿದ್ದರೂ , ಆಗಮಗಳು ಒ೦ದೇಕಾಲದವಲ್ಲ. 
ತಾತ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಆಗಮಗಳಿಗೆ ಬೆಲೆಕೊಡಬಹುದೇ ವಿನಾ ಚಾರಿ 
ತ್ರಿಕ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದಲ್ಲ. ವಾಸ್ತವಿಕವಾಗಿ ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಪ್ರಾಚೀನ ಇತಿಹಾಸ 


ವಿದ್ದ ಹಾಗೆ ಈ ಲಿಂಗವಂತ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಕಾಣುತ್ತಿರುವ ಆಚರಣೆಗಳಿಗೆ 
ಪ್ರಾಚೀನ ಇತಿಹಾಸವೇನೂ ಕಂಡುಬರುವುದಿಲ್ಲ. ಶರಣರ ಲಿಂಗದ ಕಲ್ಪನೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಉನ್ನತ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಶಾಸ್ತ್ರ , ನಿಜವಾದ ಮನಶ್ಯಾಸ್ತ್ರ , ಶುದ್ಧವಾದ ನೀತಿ 
ಶಾಸ್ತ್ರ ಇವುಗಳ ಸಂಗಮವು ಅಂತರ್ಭೂತವಾಗಿದೆ. ವಚನ ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರ 
ದಲ್ಲಿ “ ಲಿಂಗದ ವಿಚಾರವೇ ಪ್ರಮುಖವಾದ ಮತ್ತು ಪುನಃ ಪುನಃ ಕೇಳಿ 
ಬರುವ ಧನಿಯಾಗಿದೆ, ” 


ಬಹು ಪ್ರಾಚೀನ ಕಾಲದಿಂದಲೂ ಇರುವ ' ಲಿಂಗ' ಶಬ್ದವೇ ಇಂದಿನ 
ವೀರಶೈವ ಸಿದ್ಧಾಂತದಲ್ಲಿ ಅನ್ವಯವಾಗುವ ಶಬ್ದ ವಾಗಿರುವುದರಿಂದಲೇ 
ಲಿಂಗವಂತ ಧರ್ಮದ ಉತ್ಪತ್ತಿಯ ಬೇರುಗಳನ್ನು ವೇದಕಾಲದಿಂದಲೂ 
ನೋಡುವ, ಕೆದಕುವ ಪರಿಪಾಟ ಬೆಳೆದಿದೆ ಎನ್ನಬಹುದು. ಇಂದಿನ 
ರೂಪಕ್ಕೆ ಅಂದರೆ ಬಸವಾದಿ ಪ್ರಮಥರ ವಿಚಾರ ವಿಕಿರಣದ ಫಲ 
ವಾಗಿ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿರುವ ' ಲಿಂಗಾಯತ' ಎಂಬ ಹೆಸರಿಗೂ ಪೂರ್ವದಲ್ಲಿ 
ಇದು ವೀರಶೈವ ಎಂಬ ಹೆಸರಿನಿಂದಲೂ , ಅದಕ್ಕೂ ಪೂರ್ವದಲ್ಲಿ 'ಶೈವ' 
ಎಂಬ ಹೆಸರಿನಿಂದಲೂ ಕರೆಯಿಸಿಕೊಳ್ಳಲ್ಪಡುತ್ತಿತ್ತೆಂದು ಹೇಳಲು ಯಾವ 
ಅಭ್ಯಂತರವೂ ಇಲ್ಲ. ಈ ಹಂತಗಳಲ್ಲಿ ವೀರಶೈವ ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರವು ಕ್ರಮೇಣ 
ವಿಕಾಸಗೊಂಡು ಬಸವಣ್ಣನ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಸರ್ವಶೈವ ಸಾಮಾನ್ಯ ಸಿದ್ಧಾಂತವಾಗಿ 
ಮಾರ್ಪಟ್ಟು ದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. 

ಅಂತ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಶಂಕರಾಚಾರರು ಬೆಳಕಿಗೆ ತಂದರು. 
ಆದ್ದರಿಂದ ಅವರಿಗೆ ಅದೈತ ಸಿದ್ದಾಂತ ಸ್ಥಾಪಕರೆನ್ನುತ್ತಾರೆ. ಶಂಕರಾ 
ಚಾತ್ಯರಿಗೂ ಪೂರ್ವದಲ್ಲಿ ಅದೆ೦ತ ಸಿದ್ಧಾಂತ ತತ್ಯವಿದ್ದಿಲ್ಲವೆಂತಲ್ಲ. 
ಅದು ಇತ್ತು . ಅದನ್ನು ಬೆಳಕಿಗೆ ತಂದವರೇ ಅದರ ಸಂಸ್ಥಾಪಕರೆನ್ನು 
ವಂತೆ ಹಿಂದೆ ಇದ್ದ ವೀರಶೈವ ಸಿದ್ದಾಂತವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬುದ್ದನು 
ದೇಶಭಾಷಾ ಮರ್ಯಾದೆಯಲ್ಲಿ ಬೌದ್ಧ ತತ್ವಗಳನ್ನು ಪ್ರಕಾಶಪಡಿಸಿದಂತೆ 
ಕನ್ನಡ ಭಾಷೆಯ ನುಡಿಗಡಣದಿಂದ ಲಿಂಗಾಯುತ ಮತ' ಸಿದ್ದಾಂತ ತತ್ವ 
ಗಳನ್ನೂ ಹಲಕೆಲವು ನವೀನ ಮಾರ್ಪಾಟುಗಳೊಂದಿಗೆ ಪ್ರಕಾಶಪಡಿಸಿದ 
ಕಾರಣದಿಂದಾಗಿ ಇವರಿಗೆ ಲಿಂಗಾಯತ ಸಿದ್ದಾಂತ ಸಂಸ್ಥಾಪಕರೆನ್ನುವ 


ಮಾತು ಸಮಂಜಸವೇ ಆಗಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಮೊಗೆಯ ಮಾಯಿದೇವಾ 
ಚೌರರು (ವೀರಶೈವ ನಿರ್ಣಯ ಪರಮಾವತಾರ', ' ಜಗದಧಿದೇಶಿಕ , 
“ ಪುರಾತನ ಪುಂಗವ' ಇತ್ಯಾದಿ ಶಬ್ದಗಳಿಂದ ಕರೆದಿರುವುದು ಯುಕ್ತಯುಕ್ತ 
ವಾಗಿದೆ ಎಂದು ನನ್ನ ಭಾವನೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಮ್ಮ ' ಲಿಂಗವಂತ' ಧರ್ಮತತ್ಯ ನಿರೂಪಣೆಗೆ 
ಪೂರ್ವದಲ್ಲಿ ಶಿವಾಗಮೋಕ್ತ ಶೈವಸಿದ್ಧಾಂತ ಮತ್ತು ವೀರಶೈವ, ಗುಜರಾ 
ಥದ ಲಕುಲೀಶ ಪಶುಪತ, ತಮಿಳುನಾಡಿನ ಶೈವಸಿದ್ಧಾಂತ, ಕಾಶ್ಮೀರದ 
ಪ್ರತ್ಯಭಿಜ್ಞಾ , ಶಾಕಾಗಮ ಮೊದಲಾದುವನ್ನು ವೇದೋಪನಿಷದು 
ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳನ್ನೂ ಕೂಲಂಕಷವಾಗಿ ವಿಮರ್ಶೆ ನಡೆಸಿ ಆ ಎಲ್ಲ ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ಗಳನ್ನು ಪೂರ್ಣವಾಗಿ ತಿರಸ್ಕರಿಸಿದೆ ಅವುಗಳ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳಿಗಿಂತಲೂ 
ಮುಂದೆ ಹೋಗಿ ಎಲ್ಲ ಸಿದ್ದಾಂತಗಳ ಸಾರಸಂಗ್ರಹ ರೂಪವಾದ , ಕ್ರಿಯಾ 
ಜ್ಞಾನ ಸಮನ್ವಯ ಸಮುಚ್ಚಯ ವಿಚಾರವಾದ ಭಕ್ತಿಪಂಥವನ್ನು ಬೆಳಕಿಗೆ 
ತಂದುದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ಅವರ ಈ ಪರಿಷ್ಕರ ಕಾರ್ಯಕ್ಕೆ ಪ್ರಭು 
ದೇವ, ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣ , ಸಿದ್ದರಾಮಾದಿ ಪ್ರಬುದ್ಧ ದಾರ್ಶನಿಕರೂ , ಭಾರ 
ತದ ಮೂಲೆಮೂಲೆಗಳಿಂದ ಕಲ್ಯಾಣಕ್ಕೆ ಆಗಮಿಸಿದ್ದ ಪೂರ್ವಾಶ್ರಮದಲ್ಲಿ 
ವೈವಿಧ್ಯಮಯ ಭಕ್ತಿ ಪಂಥಗಳ ಕಟ್ಟಗೊಳಗಾಗಿದ್ದ ಅನೇಕ ಶರಣರ ಸಲಹೆ 
ಸಹಕಾರಗಳೂ ವಿಶೇಷವಾಗಿ ದೊರಕಿದುವೆಂಬುದು ವಾಸ್ತವಿಕವಾದ , ವಚನ 
ಸಿದ್ದಾಂತದ ಬಗೆಗೆ ಕೂಲಂಕಷ ವಿಮರ್ಶೆ ನಡೆಸಿದಾಗ ಈ ಅಭಿಪ್ರಾಯದ 
ಅರಿವಾಗದಿರದು. ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಮ್ಮ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲಿಯೂ ಈ 
ಸಿದ್ಧಾಂತಕ್ಕೆ ಶಕ್ತಿವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವತ, ಶಿವಾದೈತ,ದೈತಾದೈತ, ವೀರಶೈವ 
ಇತ್ಯಾದಿ ಶಬ್ದಗಳಿಂದ ಕರೆಯದೆ ' ಲಿಂಗವಂತ' ' ಲಿಂಗಾಯತ' ಶಬ್ದದಿಂದ 
ಕರೆದುದು ವಿಚಾರಯೋಗ್ಯ ಅಂಶವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಆಗ ವಿಶೇಷ ಬಳಕೆಯ 
ಲ್ಲಿದ್ದ ಆಗಮೋಕ್ತ - ವೀರಶೈವ ' ಎಂಬ ಬಳಕೆಯ ಹೆಸರು. ಸರ್ವಶೈವ 
ಸಮುಚ್ಚಯದ ಈ ಸಿದ್ದಾಂತದ ಹೆಸರಿನ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ಕುಳಿತು, ಲಿಂಗವಂತ 
ಎಂಬ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿಯೆ 'ವೀರಶೈವ' ಎಂಬುದು ಬಳಕೆಗೆ ಬಂದಿತು. ಇತ್ತೀ 
ಚೆಗೆ ಸಂಸ್ಕೃತಭಾಷಾ ಮಯ್ಯಾದೆಯಲ್ಲಿ ತಮ್ಮನಿರೂಪಣೆ ಮಾಡಹೊರಟ 


೧೦ 


ದಾರ್ಶನಿಕರು ಇದನ್ನು ಶಿವಾತ 
, ತಾತ, ಶಕ್ತಿವಿಶಿಷ್ಟಾದೈತ 
ಇತ್ಯಾದಿ ಶಬ್ದಗಳಿಂದ ಕರೆದು ಅವುಗಳಿಗೆ ನಿರ್ವಚನ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ವಚನ 
ಕಾರರ ನಂತರ ಈಚೆಗೆ ಹುಟ್ಟಿದಶ್ರೇಷ್ಠ ದರ್ಶನ ಗ್ರಂಥಗಳಾದ ಶಿವಾ 
ದೈತಮಂಜರಿ, ಸಿದ್ಧಾಂತ ಶಿಖಾಮಣಿ, ಕ್ರಿಯಾಸರ, ಅನುಭವ ಸೂತ್ರ , 
ಕೈವಲ್ಯ ಸಾರ, ವೀರಶೈವಾನಂದ ಚಂದ್ರಿಕೆ, ವಿಶೇಷಾರ್ಥ ಪ್ರಕಾಶಿಕೆಗಳು ಬಸ 
ನದಿ ಪ್ರಮಥರ ವಚನ ಶಾಸ್ತ್ರದಿಂದ ಸ್ಫೂರ್ತಿ ಪಡೆದು ಸಂಸ್ಕೃತಭಾಷಾ 
ಮರಾದೆಯಲ್ಲಿ ಲಿಂಗಾಯತ ಧರ್ಮತತ್ತ್ವನಿರೂಪಣೆ ಮಾಡಿರುವ ಸಿದ್ದಾಂತ 
ಗ್ರಂಥಗಳಾಗಿವೆಯೆನ್ನಬಹುದು. ಆದ್ದರಿಂದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬೋಧಿಸಿದ 
ಸಿದ್ಧಾಂತವು ಕೇವಲ ಆಗಮೋಕವದುದೇ ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗುವುದಿಲ್ಲ. 
ಅದರ ಅಭಿಪ್ರಾಯಕ್ಕಿಂತಲೂ ಮುಂದೆ ಹೋಗಿದ್ದರೆಂದು ಹೇಳಬಹುದಾ 
ಗಿದೆ. ಕೆಲವು ಕಡೆ ಆಗಮಾಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ಖಂಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಕೆಲವು ಕಡೆ 
ಆಗಮಗಳು ಇವರ ವಿಚಾರಧಾರೆಯೆತ್ತರಕ್ಕೆ ಏರಿಲ್ಲ. ಕೆಲವು ಕಡೆ ಆಗಮ 
ವನ್ನು ಒಪ್ಪಿದ್ದಾರೆ. ಇದನ್ನು ಅವರ ವಚನಗಳಿಂದ ವಿದ್ವಾಂಸರು ಗುರು 
ತಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಆ ಅರಿವು ತಾನೇತಾನಾಗಿ ಪ್ರಕಾಶಿಸುತ್ತಿದ್ದು ಅದರ ಅಪರಿಮಿತಾನಂದದ 
ಉಕ್ಕು ಹೊರಹೊಮ್ಮುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ಆನಂದವನ್ನನುಭವಿಸಿ ಪರಾ 
ಪ್ರಕೃತಿಯ ನೆರವಿನಿಂದ ಪುರುಷನು ಪರಬ್ರಹ್ಮನಾಗುವ ಅಥವ ಅಂಗನು 
(ಜೀವನು) ಲಿಂಗನಾಗುವ ಉದ್ದೇಶವು ಲಿಂಗವಂತ ಸಿದ್ದಾಂತದಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣ 
ನವರ ಅಭಿಪ್ರಾಯದ ಪ್ರಕಾರ ಹೇಗೆ ವ್ಯಕ್ತಪಟ್ಟಿದೆಯೆಂಬುದನ್ನು 
ನೋಡೋಣ. 
- ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು ಯಾರು ಯಾವ ದೃಷ್ಟಿಕೋನದಿಂದ ವೀಕ್ಷಿಸಿ 
ದರೂ ಅವರೊಬ್ಬ ಅತ್ಯುಚ್ಛ ಮಟ್ಟದ ಅನುಭವಿಗಳಾಗಿಯೇ ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. 
ಕ್ರಿಯಾಪ್ರಧಾನ ವಾದಿಗಳು . ಅವರು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದ ಅನುಭವಮಂಟಪವು. 
ಈ ದಿಸೆಯಲ್ಲಿ ವಿಚಾರಮಾಡುವ ಸಮಸ್ತ ಕ್ರಿಯಾಪ್ರಧಾನವಾದಿಗಳ ವಿಚಾರ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಕ್ಕೆ ಸದಾ ಬಾಗಿಲು ತೆರೆದೇ ಇತ್ತು . ಅವರು ಪರಸ್ಪರ ಕಲೆತು 
ವಿಚಾರಮಥನಮಾಡಿ ಪೂರ್ವಪಕ್ಷನಾಡಿಮಾಡಿ ಸಿದ್ದಾಂತ ಸ್ಥಾಪಿಸುತ್ತಿದ್ದಾ 


ರೆಂಬುದಕ್ಕೆ ಶೂನ್ಯ ಸಂಪಾದನೆಯಲ್ಲಿ ಬರುವ ಸಿದ್ದರಾಮ ಸಂಪಾದನೆ, 
ಮುಕ್ಕಾಯಿಯಕ್ಕಗಳ ಸಂಪಾದನೆ, ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಮಾರಯ್ಯಗಳ ಸಂಪಾದನೆಗಳು 
ಜೀವಂತ ನಿದರ್ಶನಗಳಾಗಿವೆ. ಅಲ್ಲಿ ಒಂದೊಂದು ಸಮಸ್ಯೆಗೂ ಅನೇಕ 
ಪೂರ್ವಪಕ್ಷಗಳ ನಂತರವೇ ಸಿದ್ಧಾಂತ ಸ್ಥಾಪನೆಯಾದುದು ಕಂಡುಬರು 
ತದೆ. ಹೀಗೆ ಅವರು ಹಳೆಯ ಮನ್ವಂತರದ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳನ್ನು ತೂಕಕ್ಕೆ 
ಹಚ್ಚಿ ಒರೆಗೆ ತಿಕ್ಕಿನೋಡಿ ಅವು ನೂತನ ಮನ್ವಂತರಕ್ಕೆ ಹೇಗೆ ಎಷ್ಟರ 
ಮಟ್ಟಿಗೆ ಹೊಂದಿಕೊಳ್ಳಬಲ್ಲುದೆಂಬುದನ್ನು ಕಂಡು ಲೋಕಜೀವನಕ್ಕೆ ವ್ಯಕ್ತಿ 
ಜೀವನ ವಿಕಾಸಕ್ಕೆ ಅಳವಡುವಂತೆ ತನ್ಮೂಲಕ ತಾನು ತಾನೇ ಆಗುವ 
ಮಾರ್ಗದರ್ಶನದ ಮುಕ್ತದ್ವಾರಗೊಳಿಸಿದವರು; ಭವ್ಯಾದರ್ಶವನ್ನು ಪ್ರಕಾಶ 
ಪಡಿಸಿದವರು. ವೇದ, ಪುರಾಣ , ಆಗಮೋಪನಿಷದ್ವಾಕ್ಯಗಳು ಜೀವನಕ್ಕೆ 
ವಿಕಾಸವನ್ನುಂಟುಮಾಡದಿದ್ದರೆ, ಲೋಕಜೀವನದ ಭದ್ರತೆಗೆ ಪ್ರತಿಕೂಲಗ 
ಭೌಗಿದ್ದರೆ, ಅಥವ ಮನುಷ್ಯಮಾತ್ರರಿಗೆ ಅನ್ವಯವಾಗದಿದ್ದರೆ ವ್ಯಕ್ತಿ 
ವ್ಯಕ್ತಿನಿಷ್ಟ ಉದಾತ್ತ ನಡೆನುಡಿಗಳಿಗೆ ಮೂಲ್ಯ ಕೊಡದಿದ್ದರೆ ಅಂಥವುಗ 
ಇನ್ನು ರುಂಕಿಸಿ ನುಡಿಯುವಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ದಯಾದಾಕ್ಷಿಣ್ಯಪರರಾ 
ಗಿಲ್ಲ. ಹಳೆಯದೆಲ್ಲ ಸತ್ಯ ; ಶ್ರೇಷ್ಠ ; ಹೊಸದೆಲ್ಲ ಹುರುಳಿಲ್ಲದುದು ಎಂಬ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗಿಲ್ಲ. ಅಂತೆಯೇ ಅವರ ವಚನಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲಾ 
ಪ್ರಬುದ್ಧ ಪ್ರಜ್ಞಾವಂತನ ಧೀಮಂತತೆ , ರಣವಿಕ್ರಮನಾದ ಕಲಿಯ ಧೈಶ್ಯ , 
ಸತ್ಯತತ್ವಾರಾಧಕನ ವಿನಯ , ಸಾಹಿತಿಯ ನಿಯತಿಕೃತ ನಿಯಮರಹಿತತೆ” 
“ ಸದ್ಯಃಪರ ನಿರ್ವೃತಿ ” ಗಳೆದ್ದು ಕಾಣುತ್ತವೆ. “ ನಿಚ್ಚಂ ಪೊಸತು ” ಆಗಿ ಕಂಗೊ 
ಳಿಸುತ್ತವೆ. ವಿಚಾರಮಂಡನೆಗೆ ಲೋಕವಿರೋಧ ಬಂದರೂ ತಮಗೆ ಸತ್ಯ 
ವಾಗಿ ಕಂಡುದನ್ನು ನಿರ್ಭಯವಾಗಿ ತೋರಿಸುತ್ತೇನೆನ್ನುತ್ತಾರೆ; ಪ್ರತಿಭಟಿಸಿ 
ನಿಲ್ಲುತ್ತಾರೆ; ಉತ್ತರಿಸಿರೆಂದು ಎದುರುನೋಡುತ್ತಾರೆ. 

ಅವರ ಬೋಧೆಯ ಮುಖ್ಯಾಂಶಗಳು 
(1) ಕರ್ತೃತ್ವ ಶಕ್ತಿಯ ಅನುಭವವನ್ನು ತಮ್ಮ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಪೂರ್ಣ 
ಅಳವಡಿಸಿಕೊಂಡು ಅದರ ನಿಬ್ಬೆರಗಿನಲ್ಲಿ ಆಳವಾಗಿ ಮುಳುಗಿದ ಅವರು 
ಕ್ರಿಯಾಪ್ರವೃತ್ತಿಗೆ ಕೊಟ್ಟ ಬೆಲೆಯನ್ನು ಜ್ಞಾನಕ್ಕಾಗಲಿ ಭಕ್ತಿಗಾಗಲಿ ಕೊಡ 


ಲಿಲ್ಲ. ಸ್ಕೂಲದ ಕ್ರಿಯೆ -ಸ್ಕೂಲದಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾನವಾಗಿ ಮಾರ್ಪಟ್ಟು ನರ 
ಪ್ರಪಂಚದ ಬಾಳೆಲ್ಲ ಹರಪ್ರಪಂಚವಾಗಿ ಬೆಳಗಬೇಕು. ಒಂದು ದೀಪ್ತಿ . 
ಇನ್ನೊಂದು ದೀಪ. ಒಂದು ಗಟ್ಟಿ ದುಪ್ಪ ; ಇನ್ನೊಂದು ತಿಳಿದುಪ್ಪ . 
ಇಳಿದರೆ ಕ್ರಿಯೆ ಏರಿತಾಗ ಅದೇ ಕ್ರಿಯಜನ್ಯ ಫಲ ಜ್ಞಾನವಾಗಬೇಕು. 
ಕ್ರಿಯಾಮೂಲಕ ವ್ಯಕ್ತಪಡುವ ಶಕ್ತಿಯೇ ಭಕ್ತಿಯಾಗಬೇಕು. 

( 2) ಜೀವನದ ಸಮಸ್ತ ಕ್ರಿಯೆಗಳೂ ಶಕ್ತಿಯನ್ನವಲಂಬಿಸುವುದ 
ರಿಂದ ಆ ಶಕ್ತಿಯ ಕೂಲಂಕಷ ವಿಮರ್ಶೆ ಅವರ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತ ಪಟ್ಟಿ 
ರುವುದನ್ನು ಗಮನಿಸಬಹುದಾಗಿದೆ. ವಸ್ತುವಿನಲ್ಲಿ ಶಕ್ತಿಯು ನೈಜವಾಗಿ 
ರುವಂತೆ ಶಿವನಲ್ಲಿ ಅವಿನಾಭಾವ ಸಂಬಂಧದಿಂದ ಅದು ನೈಜವಾಗಿದೆ. 
ಅಂಗನು (ಜೀವನು ) ಲಿಂಗಗುಣಗಳನ್ನು ಬಯಸಿದರೆ , ಬೀಜದಲ್ಲಡಗಿದ 
ನೈಜಶಕ್ತಿಯು ಬಗೆಬಗೆಯಾಗಿ ವಿಕಾಸಗೊಳ್ಳುವಂತೆ ವಿಕಾಸಗೊಳ್ಳಬೇಕು. 
ಹಾಗೆಂದು ವಿಕಾಸಗೊಂಡು ಚರನ ಫಲವಾದ ಬೀಜದಲ್ಲಿಯೆ ತಾನಡಗ 
ಬೇಕು. ಹೀಗಾಗಲು ಸಮಗ್ರ ರೀತಿಯ ಸಹಕಾರವು ಅವಶ್ಯಕವಾಗುವಂತಾ 
ಗಬೇಕು. ಹೀಗೆ ವಿಕಾಸಗೊಳ್ಳುವ ಪರಿಸ್ಸು ಟವಾಗುವ ಶಕ್ತಿಯನ್ನೇ ಎದು 
ರಿಟ್ಟು ತನ್ನ ದರ್ಶನವನ್ನು ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಲಿಂಗಗತವಾದ ಈ 
ಸಮಸ್ತ ಚೈತನ್ಯ ಶಕ್ತಿಯೇ ಪರಿಣಾಮದಲ್ಲಿ ಸಹಜಾಚರಣೆಯ ಭಕ್ತಿರೂಪ 
ದಲ್ಲಿ ತೋರಿಕೆಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆಂಬುದು ಅವರ ಅಭಿಪ್ರಾಯದ ಮಥಿತಾರ್ಥ. 

(3) ಆಗಮಕಾರರು ಶಕ್ತಿಭಕ್ತಿಗಳ ಬೆಸುಗೆಯನ್ನು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 
ಈ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ವಿಶ್ವಾಸವಿಲ್ಲ. ಶಕ್ತಿಯೇ ಇವರ 
ವಾದದಲ್ಲಿ ಪ್ರಧಾನ. 


“ಕೃಷಿಕಾಯಕದಿಂದಾದೊಡೇನು ? ತನುಮನವ ಬಳಲಿಸಿತಂದು ದಾಸೋಹವ 
ಮಾಡುವ ಪರಮ ಸದ್ಭಕ್ತನ ತೋರಯ್ಯ ! ಅದೆಂತೆಂದೆನೆ- ಆತನ ತನು ಶುದ್ದ ; 
ಆತನ ಮನ ಶುದ್ದ ; ಆತನ ನಡೆ ಶುದ್ದ ; ಆತನ ನುಡಿಯೆಲ್ಲ ಪಾವನ ಆತನಿಗೆ 
ಉಪದೇಶವ ಮಾಡಿದವನೇ ಸದ್ಗುರುವು, ಅಂತಹ ಸದ್ಭಕ್ತನ ಮನೆಯೆ 
ಕೈಲಾಸವೆಂದು ಹೊಕ್ಕು ಲಿಂಗಾರ್ಜನೆಯ ಮಾಡುವ ಜಂಗಮವೇ ಜಗತ್ಪಾವನ . 
ಇಂಥವರ ನಾನು ನೆರೆನಂಬಿ ನಮೋ ನಮೋ ಎಂಬೆನಯಾ ಕೂ . ಸಂ . ದೇವ ” 


ಇಲ್ಲಿ 'ಶಕ್ತಿ ' ಯ ರೂಪವಾದ ಕ್ರಿಯಾಪ್ರಧಾನ ಲಕ್ಷಣ ಲಕ್ಷವಾಗಿ 
ರುವ ವ್ಯಕ್ತಿಯು ಪರಿಶುದ್ಧನೆಂಬಂಶ ವ್ಯಕ್ತಪಟ್ಟಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಆತ 
ಪರಿಶುದ್ಧ ; ಶಿವಜ್ಞಾನಿ. 

ಶಿವನು ಲೀಲೆಗೊಂಡಾಗ ಆಗುವ ಕ್ರಿಯೆಯೇ ಶಕ್ತಿ ; ಲೀಲೆತಪ್ಪಿ 
ದಾಗ ಭಕ್ತಿಯಾಗಿ ಸ್ವಯಂಭೂ ಸ್ಥಿತಿಗೆ ಬರುತ್ತದೆ. 

“ಲೀಲೆಯಾದೊಡೆ ಉಮಾಪತಿ ಲೀಲೆತಪ್ಪಿದರೆ ಸ್ವಯಂಭೂ ” 

ಎನ್ನುವ ಪ್ರಭುದೇವರ ಮಾತನ್ನಿಲ್ಲಿ ಗಮನಿಸಬಹುದು. ಬೀಜವು 
ವಿಸ್ತಾರವಾಗಬಯಸಿದಾಗ ಅಲ್ಲಿ ಅದರ ಶಕ್ತಿಯೇ ವಿಸ್ತಾರವಾಗುತ್ತದಲ್ಲವೆ? 


“ ಬತ್ತೀಸಾಯುಧದಲ್ಲಿ ಅಭ್ಯಾಸವ ಮಾಡಿದೊಡೇನು ? ಹಗೆಯೆ ಕೋಲುವರೆ 
ಓಂದಲಗು ಸಾಲದೇ ? ಲಿಂಗವ ಗೆಲುವರೆ ಶರಣಸತಿ ಲಿಂಗಪತಿ 
ಎಂಬೊದಲಗು ಸಾಲದೇ ? ಎನಗೆ ನಿನಗೆ ಜಂಗಮ ಪ್ರಸಾದವೆಂಬಲಗು ಸಾಲದೆ ? 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ! ” . 
“ ಅಲಗು ಮೋಹಿಸಿದಲ್ಲದೆ ಕಲಿತನವ ಕಾಣಬಾರದು.... 
" ಹರಬೀಜವಾನಪ್ರೊಡೆ ಹಂದೆ ತಾನಪ್ಪೆನೆ ? ಒರೆಗಟ್ಟಿ ಇರಿಯದವರ ಲೋಕ 

ಮೆಚ್ಚುವುದೇ ? ...... " 
ಮೇಲಿನ ಮಾತುಗಳಲ್ಲಿ ( ಅಲಗು ”, “ ಒರೆಗಟ್ಟು ” ಮೊದಲಾದ ಪದ 
ಗಳು ಶಕ್ತಿಪರವಾಗಿವೆಯಲ್ಲದೆ ಭಕ್ತಿಪರವಾಗಿಲ್ಲ . ಬಸವಣ್ಣನ ಮತ್ತು ಶಿವ 
ಶರಣರ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಸೃಷ್ಟಿಯು ಶಕ್ತಿಯ ವಿಸ್ತಾರವಲ್ಲದೆ ಬೇರಲ್ಲವೆಂಬುದೇ 
ಮುಖ್ಯ ಅಂಶವಾಗಿದೆ. 
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ಪಂಚಮಹಾಭೂತಗಳಲ್ಲಿ ಕ್ರಮವಾಗಿ ಧರಣ , ಆಪ್ಯಾಯನ, ದಹನ 
ಸಂಚಲನ, ವ್ಯಾಪನ ಶಕ್ತಿಗಳೆಲ್ಲ ಅಡಗಿವೆಯಲ್ಲವೆ ? ಅವುಗಳ ವಿಕಾರವಾದ 
ದೇಹವೂ ಆ ಎಲ್ಲ ಶಕ್ತಿಗಳಿಗೆ ಆಧಾರವಾಗಿದೆ ... ಪಿಂಡಗತ ಈ ಶಕ್ತಿಗಳಿಲ್ಲ 
ಆತ್ಮಶಕ್ತಿಯ ಪ್ರಕಟನೆಯತ್ತ ಅಲಗುಹಿಡಿಯಬೇಕು, ಶಕಿಲೆಂಬುದು 
ನಿಜವಾಗಿ ಅಂಧವಾಗಿದುದೇ ಆಗಿರದೆ ಅದಕ್ಕೆ ತಾರತಮ್ಯ ಜ್ಞಾನವಿಲ್ಲ . ಈ 


ಸೃಷ್ಟಿಯೂ ಶಿವನ ಸಂಕಲ್ಪ ಶಕ್ತಿಯಿಂದಲೇ ರೂಪಾಗಿ ಹೊರಹೊಮ್ಮಿದೆಯ 
ಲ್ಲವೆ ? ಆದ್ದರಿಂದ ಶಿವನಿಂದ ಇದು ಅನ್ಯವಿಲ್ಲ. ಅಪರಿಚಿನ್ನವಾದ ಆ 
ಶಿವನನ್ನು ಅನಂತ ಹೋರಾಟದ ನಿಬ್ಬೆರಗಿನಲ್ಲಿ ಮುಳುಗಿ ಅರಿಯಬೇಕು. 
ಇದೇ ಪ್ರವೃತ್ತಿ ಮಾರ್ಗದ ಹೋರಾಟ . ನಿವೃತ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಇದು ಭಕ್ತಿ 
ಯಾಗಿ ಪರಿಣಾಮಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಈ ವಿಷಯ ಹಿಂದೆ ವಿವರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. 
ಆದ್ದರಿಂದ ಇಲ್ಲಿ ಧ್ವನಿತವಾಗುವ ಮುಖ್ಯಾಂಶವೇನೆಂದರೆ 

ಕಿಗೆ ಅನಂತಶಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಮೆಟ್ಟಿ ತುಳಿದು ಆಳುವ 
ಶಕ್ತಿಯಿದೆ ಎಂಬುದು . ಶಕ್ತಿಯೆಂಬುದು ಅವಿದ್ಯೆಯೇ ಆಗಿದೆಯಾದರೂ 
ಮೃತ್ಯು ಸಂಸ್ಕರಣಕ್ಕೆ ಅದು ಪ್ರಮುಖ ಸಾಧನ. ಅದಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆಕ್ರಿಯೆಯಿಲ್ಲ; 
ಕ್ರಿಯೆಯಿಲ್ಲದಿದ್ದಲ್ಲಿ ಆನಂದವಿಲ್ಲ . 

4 ) ಈ ಮೇಲಿನ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಕರ್ಮಭೂಮಿಯಾದ ಸೃಷ್ಟಿಗೆ 
ಅತ್ಯಂತ ಘನತೆ. ಇಲ್ಲಿ ಎಸಗುವ ಕ್ರಿಯೆಗಳಿಗೂ ಘನತೆ, ಭೋಗ 
ಭೂಮಿಯಾದ ಸ್ವರ್ಗದಲ್ಲಿ ಭೂಗತನುವಿಡಿದು ಹೋರಾಟಮಾಡುವಂತೆಯೂ 
ಇಲ್ಲ ; ಆನಂದವೂ ಇಲ್ಲ. ಕರ್ಮೋದ್ಯೋಗಭೂಮಿಯ ಕರ್ಮತನುವಿನಿಂದಲೇ 
ಅನುಪಮವಾದ ಆಸಿದ್ಧಿಯನ್ನ೦ಗವಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 

“ಮರ್ತಲೋಕವೆಂಬುದು ಕರ್ತಾರನಕಮ್ಮಟವಯ್ಯ 
ಇಲ್ಲಿ ಸಲ್ಲುವವರು ಅಲ್ಲಿಯೂ ಸಲ್ಲುವರಯ್ಯ ......” 

ಈ ಮಾತಿನ ಮಥಿತಾರ್ಥವು ಮೇಲಿನ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ಸಮರ್ಥಿ 
ಸುತ್ತದೆ. ಮರ್ತವು ಅಂತರಂಗ ಬಹಿರಂಗಗಳ ಕಡುಗಲಿತನಕ್ಕೆ , 
ಶೀಲ ಸಂಪಾದನೆಗೆ ಗರುಡಿಯಾಗಿದೆ . ಕರ್ತಾರನ ಟಂಕಶಾಲೆ, ಶುದ್ಧ 
ನಾಣ್ಯ ನಿರ್ಮಾಣ ಮತ್ತು ಸಲುವಳಿಗೆಗೆ ಆಶ್ರಯಸ್ಥಾನ ಕೊಟ್ಟಿ ನಾಣ್ಯ 
ಸಲುವಳಿಗೆಗೆ ಸಲ್ಲದು. ಮರ್ತವು ಅನಂತ ರಹಸ್ಯಗಳ ಆಗರ. ಅದನ್ನು 
ಅಳೆಯಬೇಕು. ಈ ಮಹಾಸಾಗರದಲ್ಲಿ ಅನರ್ಘ ರತ್ನಗಳು ಹುದುಗಿವೆ. 
ಅವನ್ನು ಹೊರತೆಗೆಯಬೇಕು. ಹೊರತೆಗೆಯ ಹೊರಟಾಗ ಅನೇಕ ಅಡ್ಡಿ 
ಆತಂಕ, ಶಂಕೆ , ಕಷ್ಟ ನಷ್ಟಗಳು , ವ್ಯಸನ ನಿಷ್ಟುರಗಳು ಅವಶ್ಯ ಬಂದೊದಗಿ 


೧೫ 


ಮುಂದಾಗುವುವು. ಅವಕ್ಕೆ ಅಂಜಿದರಾಗದು; ಅಳುಕಿದರಾಗದು ; ವಜ್ರ 
ಪಂಜರದೊಳಗಿದ್ದರೂ ಆಗದು. ಭಾವಯೋಗಬಲದ ಕಲಿತನದಿಂದ ಹೋರಾ 
ಟವನ್ನು ಎಸಗಲೇಬೇಕು. ಅವನೇ ಈಲಿ ; ಉಳಿದವರು ಹೇಡಿಗಳು . 
ಇದೊಂದು ಮಾಯೆಯೆಂದು ಮುಖದಿರುಹುದಾಗಲಿ , ಕಣಿಕ, ಮೂರು 
ದಿನದ ಸಂತೆಯೆಂದು ನಿರುತ್ಸಾಹಿಯಾದರೆ ಅಲ್ಲಿ ಅನುಭವ ಸುಖವೇ ಇಲ್ಲ . 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಲಿಯಾದವನ ಕಲಹಕ್ಷೇತ್ರವೆಂದು ಅನುಭವಗಂಡರು . 
ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಅವರು ಪ್ರಕೃತಿ ಪುರುಷರೊಡನೆ , ಪುರುಷಪುರುಷರೊಡನೆ 
ಪುರುಷ ಪರಬ್ರಹ್ಮರೊಡನೆ ಹೋರಾಟವೆಸಗಿದುದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. 
ಸಾಯದ ಮುನ್ನವೇ ಸ್ವಯವನರಿಯಬೇಕೆಂಬುದೇ ಅವರ ಸೂತ್ರವಾಯಿತು. 
“ ಹೊತ್ತು ಹೋಗದ ಮುನ್ನ ಮೃತ್ಯು ಒಯ್ಯದ ಮುನ್ನ ತೊತ್ತುಗೆಲಸ ” 
ಮಾಡಬೇಕೆಂದು ಸಾರಿದರು. ಸತ್ತು ಹುಟ್ಟಿ ಕೆಟ್ಟು ಹೋದವರೆಲ್ಲ ದೇವಲೋ 
ಕಕ್ಕೆ ಹೋದರೆಂದು ಹೇಳುವುದು ಬಲಭಾಷೆ, ಸಾಯದ ಮುನ್ನವೇ 
ಸ್ವಯವನರಿತವ ಶುದ್ಧ . 

ಈ ದೇಹವು ನಶ್ವರವೆಂದು ಇದರ ಬಗ್ಗೆ ತಿರಸ್ಕಾರ ಸಲ್ಲದು. ಇದು 
ಪ್ರಸಾದಕಾಯ; ದೇವನ ಆವಾಸಕ್ಕೆ ಇದನ್ನು ಬಡಿಬಡಿದುರಜವ ಕಳೆದು 
ಗುಡಿಸಿ ರಂಗವಲ್ಲಿಯನ್ನಿಕ್ಕಿ ಗುಡಿತೋರಣಕಟ್ಟಿ ಚೌಂಗುಭಲಾ ! ಎಂದು 
ಸಜ್ಜುಗೊಳಿಸಬೇಕು, ಕೌಲೇಕಂಬವಾಗಬೇಕು, ಶಿರಹೊನ್ನ ಕಳಸವಾಗ 
ಬೇಕು, ಹೊರಗೆ ಶಿವಾಲಯಕಟ್ಟಿ ಪ್ರಯೋಜನವೇನೆನ್ನು ತ್ತಾರೆ ಬಸವಣ್ಣ 
ನವರು . 

- 5) ಉತ್ತಮ ಶೀಲಸಂಪಾದಿಸಿದವರಿಗೆ ಈ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲವೂ 
ಉಂಟು. ಇಂಥ ಪವಿತ್ರ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಯಾರು ತಮ್ಮ ಸಮ್ಯಕ್ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯನ್ನರಳಿಸುವರೊ ಅವರೇ ಇಷ್ಟ ಮೂರ್ತಿಗಳೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳುವರು. ಈ ಇಷ್ಟ 
ಮೂರ್ತಿ ಸಂಪಾದನೆಯಲ್ಲಿಯೇ ಪ್ರಾತಿಭ ಚಕ್ಷುಸ್ಸಿನ ಉಸ್ಮಿಲನವಿದೆ. 
ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಬೆಳಕಿನಲ್ಲಿ ಕತ್ತಲೆ. 

ಆಗಮಕರರಿಗೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜಾಯೋಗ್ಯವೆನಿಸಿತು. ಅವರು 
ಮತದಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾವರ ಲಿಂಗಕ್ಕೂ ಈ ಲಿಂಗಕ್ಕೂ ಭೇದವಿಲ್ಲ. ಬಸವಣ್ಣನವರ 
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ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಕಲ್ಪನೆ ತುಂಬ ಎತ್ತರಕ್ಕೇರಿದೆ . ಸರ್ವತ್ರ ಸುತ್ತಿ ಮುತ್ತಿ ಮೆತ್ತಿ 
ರುವ ಅನಿಷ್ಟದೊಡನೆ ಹೋರಾಟವೇ ಇವರ ಇಷ್ಟಲಿಂಗಪೂಜೆಯ 
ಮುಖ್ಯ ತಿರುಳು. ಅದು ತ್ರಿವಿಧ ಅಂಗಗಳಿಗೂ ಅಳವಟ್ಟು ಅಲ್ಲಿರುವ ಅನಿಷ್ಟ 
ವನ್ನು ಓಡಿಸಿ ಬೆಳಕನ್ನುಂಟುಮಾಡಬೇಕು. ಅರ್ಥಾತ್ ತನು - ಮನ 
ಭಾವಗಳ ಹುಟ್ಟುಗುಣಗಳೆಲ್ಲ ಉದಾತ್ತೀಕರಣಹೊಂದಿ ಲಿಂಗಗುಣಗಳಾಗಿ 
ಮಾರ್ಪಡಬೇಕು. ಈ ಅನಿಷ ನಿವಾರಣೆಗೆ ತನ್ನನ್ನು ಮರೆತು ಹೋರಾಟ 
ವೆಸಗಬೇಕು. ಕೇವಲ “ ಅಷ್ಟವಿಧಾರ್ಚನೆ ಪೋಡಶೋಪಚಾರಗಳ ಹವಿನಲ್ಲಿ 
ಬೆಂದು ಹೋಗುವುದು ಯಾವ ಫಲಕ್ಕೆ ? ” ಎರೆದರೆ ನೆನೆವುದೇ ? ಮರೆದರೆ 
ಬಡುವುದೇ ? ಹುರುಳಿಲ್ಲ ಹುರುಳಿಲ್ಲ ಶಿವಪೂಜೆ, ” ಎಂಬುದು ಅವರು ಕಂಡ 
ಅನುಭವ ಪೂರ್ಣವಾಣಿ, 


ಬಂಡಿಬಂಡಿ ಪತ್ರೆಯ ತಂದು ಕಂಡಕಂಡಲ್ಲಿ ಮಜ್ಜನಕ್ಕೆರೆವಿರಿ . 
ತಾಪತ್ರಯವ ಕಳೆದು ಪೂಜಿಸಿ ; ತಾಪತ್ರಯವ ಲಿಂಗನೆಲ್ಲ ; 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಬರಿಯುದಕದಲ್ಲಿ ನೆನೆವನೆ ? ” 


ಇದೆಲ್ಲ ಕಣ್ಣ ಕಟ್ಟಿ ಕನ್ನಡಿಯ ತೋರಿದಂತೆ' ಎಂಬುದು ಅವರ 
ಮುಖ್ಯ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಾಗಿದೆ. ಈ ಮೇಲಿನ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳನ್ನು ಮನ 
ದಂದರೆ ಅವರ ಪುರುಷ ಪ್ರಯತ್ನದ, ಮಹಪ್ರವಾಹದಂತೆ ಸಾಗಿದ ಧೀರ 
ಪ್ರವೃತ್ತಿಯ , ಧೀರೋದಾತ್ತ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಹೋರಾಟದ ಚರನು ಲಕ್ಷಗಳು 
ಗಿವೆ. ಇಂಥ ಹೋರಾಟವೆಸಗದವನು ಮಹೌ ಸಿದ್ದಿಯನ್ನು ಸಾಧ್ಯ 
ಗೊಳಿಸಿಕೊಳ್ಳಲಾರನೆಂಬುದೇ ಅವರಸಿದ೦ತದ ಮುಖ್ಯ ತಿರುಳು. ಇಂಥ 
ವೀರ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯ ಪುರುಷಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು “ ಷೆಲ್ಲಿ ' ಕವಿ | 


To suffer woes which hope thinks infinite ; 
To forgive wrongs darker than deathor night 
To defy power which seems omnipotent ? 
To love and bear ; to hope till hope creates 
from its own wreck the thing it contemplates ; 


neither to change nor folter nor repent ; 
This like the grory titan ! is to be 
Good great and Jayous beautiful and free 
This is alone life joy empire and victory ” 

ಹೀಗೆ ಹೇಳಿರುವುದು ವಿಚಾರಯೋಗ್ಯವಾಗಿದೆ. ಬಸವಣ್ಣ ನವರ 
ಶಕ್ತಿಯ ಪರವಾಗಿ ಹೇಳಿದ ಮಾತುಗಳೊಡನೆ ಈ ಮಾತುಗಳ ಸಮಾ 
ಲೋಚನೆ ಮಾಡಬಹುದು . ಹೇಡಿಯಂತೆ ಹೆದರಿ ಕುಳಿತುಕೊಳ್ಳುವ ಜೀವನ 
ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯರಿಗೆ ಒಗ್ಗಿ ಬಂದುದಲ್ಲ. ಇಲ್ಲಿ ಒಂದು ಮಾತು ಲಕ್ಷ್ಮದಲ್ಲಿಡಬೇಕಾ 
ದುದು ಆವಶ್ಯಕವೆನಿಸೀತು. ಪುರುಷ ಪ್ರಯತ್ನಕ್ಕೆ ಒಂದು ಎಲ್ಲೆಯಿದೆ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಒಪ್ಪಿ ಮುಂದೆ ಸೌಗಿದರೂ ಪ್ರಕೃತಿ ಪುರುಷರಲ್ಲಿ ಸಂತತ 
ನದ ಹೋರಾಟವಿದೆಯೆಂಬುದನ್ನು ಒಪ್ಪಲೇಬೇಕು. ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ತಮ್ಮ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಈ ಮಾತನ್ನು ಪದೇ ಪದೇ ತೋರಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. 

* ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ದೃಷ್ಟಾರರ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳಿಗಿಂತ ಮುಂದೆ ಹೋಗಿ ಬಸ 
ವಣ್ಣನವರು ಪುರುಷ ಪರಮಾತ್ಮರಲ್ಲಿಯೂ ಹೋರಾಟಮಾಡಬೇಕಾಗುತ 
ದೆಂದು ಒಪ್ಪಿ ಅದರಂತೆ ಹೋರಾಡಿದುದನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. 

“ ಜಂಬೂದ್ವೀಪದ ನವಖಂಡ ಪೃಥ್ವಿಯೊಳಗೆ ಕೇಳಿರಿ ಎರಡಾಳಿನ ಭಾಷೆಯ ! 
ಕೊಲುವೆನೆಂಬ ಭಾಷೆ ದೇವನದು; ಗೆಲುವೆನೆಂಬ ಭಾಷೆ ಭಕ್ತನದು ! 
ಸತ್ಯವೆಂಬ ಕೂರಲಗನೆ ಕಳೆದುಕೊಂಡು ಸದ್ಭಕ್ತರು ಗೆದ್ದರುಕಣಾಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ 
“ ಕಟ್ಟಿದೆನೊರೆಯ ; ಬಿಟ್ಟೆ ಜಿನ್ನಿಗೆಯರ; ಮುಟ್ಟಿಬಂದಿರಿದರೆ ಓನರಿಸುವನಲ್ಲ 
ಓಡದಿರು ಓಡದಿರು ! ನಿಮ್ಮ ಶರಣರ ಮನೆಯ ಬಿರುದಿನಂಕಕಾರ 
ಓಡದಿರು ಓಡದಿರು ಎಲೆಎಲೆದೇವ ಎಳೆಎಲೆ ಸ್ವಾಮಿ , 
ಎಲೆಲೆ ಹಂದೇ ! ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ” 
“ಜೋಳವಾಳಿಯವ ನಾನಲ್ಲವಯ್ಯ , ವೇಳೆಯಾಳಿಯವ ನಾನಲ್ಲವಯ್ಯ 
ಹಾಳುಗೆಟ್ರೋಡುವ ಆಳುನಾನಲ್ಲವಯ್ಯ ಕೇಳುಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ 
ಮರಣವೇ ಮಹಾನವಮಿ ” 
“ ಭಕ್ತಿಸಂಭಾಷಣೆಯ ಮಾಡುವೆ: ನುಡಿದಂತೆ ನಡೆವೆ ; ನುಡಿಯಲ್ಲಿ ನಡೆಯ 
ಪೂರೈಸುವೆ; ತಾಸುಕಟ್ಟಳೆ ನಿಮ್ಮ ಕಯ್ಯಲ್ಲಿ ಒಂದು ಜವೆ ಕೊರತೆಯಾದೊಡೆ 


೧೮ 


ನನ್ನನದ್ದಿ ನೀನೆದ್ದು ಹೋಗಾಕೂಡಲ ಸಂಗಮದೇವ " 
“ಎಲ್ಲರೂ ವೀರರು ; ಎಲ್ಲರೂ ಧೀರರು; ಎಲ್ಲರೂ ಮಹಿಮರು: ಎಲ್ಲರೂ ಪ್ರಮಥರು 
ಕಾಳಗವ ಮುಖದಲ್ಲಿ ಕಾಣಬಾರದು; ಓಡುವ ಮುಖದಲ್ಲಿ ಕಾಣಬಹುದು 
ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು ಧೀರರು ಉಳಿದವರೆಲ್ಲ ಅಧೀರರು ” 
ಹರಬೀಜವಾನಪ್ಪಡೆ ಹಂದೆಯಪ್ಪನೆ ? ಒರೆಗಟ್ಟಿ ಇರಿಯವವರ ಲೋಕ 
ಮೆಚ್ಚುವುದೆ ? ಚಲ್ಲಣ ಕಯ್ಯ ಪಟ್ಟಿಯನಿಡಿದು ಗರುಡಿಯ ಕಟ್ಟಿ ಶ್ರಮವ 
ಮಾಡುವಂತೆ ತನ್ನ ತಪ್ಪಿಸಿಕೊಂಡರೆ ಶಿವಮೆಚ್ಚುವನೆ ?......” 


ಈ ವಚನಗಳ ಮಥಿತಾರ್ಥದಿಂದ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಸಿದ್ಧಾಂತದಲ್ಲಿನ 
ಕಲಿತನದ ರೂಪರೇಖೆಗಳನ್ನರಿಯಬಹುದು. ಕೊಲುವೆನೆಂಬ ದೇವನ ಭಾಷೆಗೆ 
ಭಕ್ತ ತನ್ನ ಸತ್ಯ ಶುದ್ದ ನಡೆಯ ಅಲಗಿನಿಂದ ಮಾರುತ್ತರ ಕೊಡಬೇಕು, 
ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಸಿದ್ಧನಾಗಿ ತನ್ನನ್ನು ಜಿನ್ನಿಗೆ( ಮಾಸಲು) ಬಿಟ್ಟೆನೆನ್ನುತ್ತಾರೆ. ಎಲ್ಲ 
ರೂ ಹರಬೀಜವೇ ಆಗಿರುವಾಗ ಅಧೋಮುಖ ಸೃಷ್ಟಿಯ ತನುವನ್ನು ಧರಿಸಿ 
ರುವ ಪ್ರಯುಕ್ತ ಅದು ಅಧೋಮುಖಕ್ಕಿಳಿಯದಂತೆ ಹೇಡಿಯಾಗದೆ ಪರ 
ಬ್ರಹ್ಮನೊಡನೆ ಹೋರಾಡಬೇಕೆನ್ನುತ್ತಾರೆ. ಅಂಜಿಕೆ ಮರಣದ ಮುಂಗು 
ರುತು. ಅಂಜಿಕೆಯ ಲವಲೇಶವೂ ಇಲ್ಲದೆ ಅನಿಷ್ಟದೊಡನೆ ಹೋರಾಡುವ 
ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿ ಮರಣವಾದರೂ ಅದು ಮಹಾಪ್ರಸಾದ. ಹೀಗಾದಾಗಲೆ 
- ಚರಾಚರವೆಲ್ಲ ಕಿಂಚಿತ್ ” ಆಗಿ ಶರಣರ ದೃಷ್ಟಿಗೆಗೋಚರಿಸುವುದು. 
ಕೊನೆಗೆ ' ಪರಬ್ರಹ್ಮವೆಂಬುದೂ ಕಿಂಚಿತ್ ಕೂಡ ಆದೀತು. ಸುಷ್ಟಿಯೆಲ್ಲ 
ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಅಡಗೀತು. ಸೃಷ್ಟಿಯೆಲ್ಲ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಡಗುವುದೇ ಸಮ್ಯಕ್ 
ದೃಷ್ಟಿ , ಸೃಷ್ಟಿಯೇ ಹಿರಿದಾಗಿ ಅದರಲ್ಲಿ ದೃಷ್ಟಿ ಸಿಲುಕಬಾರದು. ನೀರಿನ 
ಮೇಲೆ ದೋಣಿಯಿರಬೇಕಲ್ಲದೆ ದೋಣಿಯಲ್ಲಿಯೇ ನೀರಿದ್ದರೆ ದಾಟುವ 
ಕ್ರಮವಲ್ಲ. ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿ ನಾವಿದ್ದರೂ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಸಂಸಾರವಿರಬಾರದು. 

ಬಸವಣ್ಣನವರ ಸತ್ಯಶುದ್ಧ ಕ್ರಿಯಾಚಾರದಿಂದ ಪರಿಪಕ್ವಗೊಂಡ 
ಶುದ್ಧಾಂತಃಕರಣಗಳಿಂದ ಹೊರ ಹೊಮ್ಮಿದ ಈ ಕೆಳಗಿನ ಕೆಲವು ಮಾತು 
ಗಳನ್ನು ನೋಡಬಹುದು. 


1, “ಕಾಯದ ಕಳವಳಕ್ಕಂಜಿ ಕಾಯಯ್ಯ ಎನ್ನೆನು ; ಜೀವನೋಪಾಯಕ್ಕಂಜಿ ಈಯಯ್ಯ 

ಏನ್ನೆನು ದುದ್ಭವಂ ತದ್ಮಾವತಿ ಉರಿ ಬರಲಿ ಸಿರಿಬರಲಿ ಬೇಕುಬೇಡೆನ್ನೆನು. 

ನಿಮ್ಮ ಹಾರೆನು; ಮಾನವರ ಬೇಡೆನು ಆಣೆ ನಿಮ್ಮಾಣೆ ! ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ 
2 . “ ನಾಳೆಬಪ್ಪುದೆಮಗಿಂದೇ ಬರಲಿ ; ಇಂದೆಬಪ್ಪುದೆಮಗೀಗಲೇ ಬರಲಿ; ಇದಕಾರಂಜು 

ವರಿದಕಾರಳುಕುವರು, “ ಜಾತಸ್ಯ ಮರಣಂ ಧ್ರುವಂ” ಎಂಬುದಾಗಿ ......... ” 
“ ಗರುಡಿಯ ಕಟ್ಟಿ ಅರವತ್ತುನಾಲ್ಕುಕೋಲಾಭ್ಯಾಸವ ಮಾಡಿದೆನಯಾ ಇರಿವ ಘಾಯ , 
ಕಂಡೆಯ ಭೇದವಿನ್ನೂ ತಿಳಿಯದು; ಪ್ರತಿ ಗರುಡಿಕಾರ ಬಿರುದ ಪಾಂಡಿಗೆ ಒದಗಲು 
ವೀರಪಟ್ಟಿಯು ಕಟ್ಟಿ ತಿರುಗ ನೇರಿಸಿಕೊಂಬೆ . ಗುರುಕಳನೆಸೇರಿಕಠಾರಿಯ ಕೊಂದಲ್ಲಿ 

ಹೋಯಿತ್ತು ' ಗಳೆ' ಎಂದರೆ ಎನ್ನ ನಿನ್ನಲ್ಲಿ ನೋಡು ಕೂ . ಸಂ . ದೇವ. 
4 , ಕಳಹೋದರೆ ಕನ್ನದುಳಿಯ ಹಿಡಿವೆ; ಬಂದಿವಿಡಿದರೆ ನಿಮ್ಮಿಂದ ಮುಂದೆ ನಡೆವೆ ; 

ಮನಭೀತಿ, ಮನಶಂಕೆಗೊಂಡೆನಾದರೆ ನಿಮ್ಮಾಣೆ ನಿಮ್ಮ ಪುರಾತನರಾಣೆ.. .. .. ” 
ಶರಣರೊಡನೆ ಶ್ರಮವ ಮಾಡಿ ಮಾರುಗೋಲಬಿಡುವೆನಯ್ಯ ತಾಗಲಿ, ತಪ್ಪಲಿ 

ಗೆಲುವೆನ್ನದೆಂಬೆನಯಾ ...... ” 
6, “......ಕೂ , ಸಂ . ದೇವ ನಿನಗೆ ವೀರನಪ್ಪೆ , ನಿಮ್ಮ ಶರಣಂಗೆ ವಧುವಪ್ಪೆ ” 


ಇವೆಲ್ಲ ಶಕ್ತಿಪರವಾದ ಮಾತುಗಳೇ ಅನುಭವಾವಿಗಳ ವಧುವಾಗಿ 
ಶಿವನಿಗೆ ವೀರನಾಗಿ ಮಾರ್ಪಡುವ ನಡೆಯಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ ಪಟ್ಟಿದೆ. ಇವೆಲ್ಲ 
ಅನಿಷ್ಟದೊಡನೆ ಅಂಗನ ಹೋರಾಟದ ಜೀವಂತ ಲಕ್ಷಗಳಾಗಿವೆ . ಹೋರಾ 
ಟದಲ್ಲಿಯ ಹರುಷವನ್ನು ಕಾಣುವ ಅದ್ವಿತೀಯ ನಡೆಯ ಭಕ್ತಿ ಪಂಥದ 
ತತ್ತ್ವಗಳನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬೋಧಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಹೇಡಿಗೆ ಈ ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ 
ಸೌಂದಶ್ಯಾನುಭವ ಮಾಡುವ ಪುಣ್ಯವಿಲ್ಲವೆನ್ನುತ್ತಾರೆ. ಇಲ್ಲಿ ಭಕ್ತಿ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ 
ವಿಶಾಲವಾದ ಅರ್ಥವಿದೆ. ಅದು ಶ್ರದ್ಧ , ನಿಷ್ಠಾ , ಅವಧಾನ, ಅನುಭವ, 
ಆನಂದ, ಸಮರಸ ಭಾವಗಳಾಗಿ ಸ್ವಭಾವವಾಗಿ ಅಳವಡಬೇಕು. ನವವಿಧ 
ಭಕ್ತಿಯ ರೀತಿಯೇ ಬೇರೆ. ಇಲ್ಲಿಯ ರೀತಿಯೇ ಬೇರೆ. ಯೋಗಕ್ಕಿಂತಲೂ 
ಶ್ರೇಷ್ಠವೆನಿಸಿದೆ ಈ ಭಕ್ತಿಯ ಸಾಧನೆ. 


ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಷಡ್ತಿಧ ಭಕ್ತಿಯ ಕಳಕ್ಕೇರಿ ಹೋರಾಟ ಸಾಗ 
ಬೇಕೆನ್ನುತ್ತಾರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು . ಹರುಷಕ್ಕೆ ಕೊನೆಯಿದ್ದಿತು; ಹೋರಾ 


ಟಕ್ಕೆ ಕೊನೆಯಿಲ್ಲವೆನ್ನುತ್ತಾರೆ. ಆದುದರಿಂದ ಶುದ್ದನಾಗಿ ಹೋರಾಡು 
ಎಂಬರ್ಥದಲ್ಲಿ ಮೆರಿಡಿಥ್ ” ಎಂಬೊಬ್ಬ ಮಹಾಕವಿಯ ಮಾತುಗಳನ್ನಿಲ್ಲಿ 
ಸ್ಮರಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು. 


“ Thereis an end to joy ! thereis no end . 
to striving ; there fore let us strive . 
in purity that shall the toip befriends 
and keep our poor mortality alive ." 


ಈ ನರ್ತದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿ, ಮಹಾಮನೆ ಕಟ್ಟುವ ಹೊಣೆ ಹೊತ್ತ 
ವರಿಗೆ, ಅನಿಷ್ಟ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಇಷ್ಟ ಪ್ರಪಂಚವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವ ಬಯಕೆ 
ಇರುವವರಿಗೆ ದಾನವತ್ವವನ್ನು ನಿವಾರಿಸಿ ದೇವತ್ವ ಪ್ರಸ್ತಾಪಿಸುವವರಿಗೆ 
ವಿಶ್ರಾಂತಿಯೆಂಬುದಿಲ್ಲ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಮ್ಮೆದುರಿಟ್ಟು ಕೊಂಡುದು 
ಇಂಥ ಮಹಾಗುರಿಯನ್ನು ಆದುದರಿಂದ ಹೇಡಿತನ ಅವರಲ್ಲಿ ಸುಳಿಯಲು 
ಅವಕಾಶವೇ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಹೇಡಿತನವನ್ನುಂಟುಮಾಡುವ, ಅಥವ ಉಸುರುವ 
ದರ್ಶನಗಳನ್ನು ಝಂಕಿಸಿ ನುಡಿದುದನ್ನು ಅವರ ಅನೇಕ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ 
ಕಾಣಬಹುದಾಗಿದೆ. ಹೇಡಿತನವೆಂಬುದೆಲ್ಲಿದ್ದರೂ ಅದನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸಿದ್ದಾರೆ 
ಏಳಿರಿ ! ಎದ್ದೇಳಿರಿ ಗುರಿಯನ್ನು ಮುಟ್ಟುವವರೆಗೆ ವಿಶ್ರಾಂತಿಯಿಲ್ಲದೆ 
ಮುಂದೆ ಮುಂದೆ ನಡೆಯಿರಿ ಎಂಬ ಉಪನಿಷದ್ವಾಣಿಯಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾಪಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಅವರ ಈ ಮನೋಭಾವಕ್ಕೆ ಎದುರಾಗಿ ಬಂದ ಪ್ರಾಚೀನ 
ಧರ್ಮಗ್ರಂಥಗಳ ಅಭಿಪ್ರಾಯದ ಬಗೆಗೆ ಕೆಲವು ಕಡೆ ವಿರೋಧ ವ್ಯಕ್ತ 
ಪಡಿಸಿರುವುದು ಕಂಡುಬರುವುದು . 


1. ವೇದಪ್ರಿಯ ಶಿವನಲ್ಲ ; ನಾದಪ್ರಿಯ ಶಿವನಲ್ಲ , ಭಕ್ತಿಪ್ರಿಯ ನಮ್ಮ ಕೂ . ಸಂ . ದೇವ 
2 . ಆದಿಪುರಾಣ ಅಸುರರಿಗೆ ದಾರಿ ವೇದಪುರಾಣ ಹೋತಿಂಗೆ ಮಾರಿ...... ” 
3 . ಶಾಸ್ತ್ರಘನವೆಂಬೆನೆ ? ಕರ್ಮವ ಭಜಿಸುತಿದೆ ; ವೇದಘನವೆಂಬೆನೆ ? ಪ್ರಾಣಿವಧೆಯ 

ಹೇಳುತ್ತಿದೆ ; ಸ್ಮತಿಘನವೆಂಬೆನೆ ? ಮುಂದಿಟ್ಟು ಅರಸುತಿದೆ ; ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ 
ನೀನಿಲ್ಲದ ಕಾರಣ ತ್ರಿವಿಧ ದಾಸೋಹದಲ್ಲಿಯಲ್ಲದೆ ಕಾಣಬಾರದು ಕೂ . ಸಂ .ದೇವನ 


4 . ವೇದನಡುನಡುಗಿತ್ತು ; ಶಾಸ್ತ್ರವಗಲಿ ಕೆಲಕ್ಕೆ ಸಾರಿದ್ದಿತಯ್ಯ ; ತರ್ಕತರ್ಕಿಸಲರಿಯದೆ 

ಮಗುವಟ್ಟಿರ್ದುದಯಾ ; ಆಗವು ಹೆರತೊಲಗಿ ಅಗಲಿ ಇದ್ದಿತಯ್ಯ 

ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನು ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮನೆಯ ಉಂಡಕಾರಣ ” 
5 . ವೇದಕ್ಕೆ ಒರೆಯಕಟ್ಟುವೆ ; ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ನೀಳವನ್ನಿಕ್ಕುವೆ ; ತರ್ಕದ ಬೆನ್ನ ಬಾರತಮೈವೆ ; 

ಆಗಮದಮೂಗಕೊಯ್ಯನು ನೋಡಯ್ಯ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಮಾದಾರ 

ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮನೆಯ ಮಗ ನಾನಯ್ಯಾ , 
6, “..... .ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನ ಭಕ್ತಿಗಜ ಹೋ ! ಆಗಮದ ಹಲ್ಲ ಕಳೆದಿತ್ತು ” 


- ಇಲ್ಲಿ ಹೀಗೆ ವಿರೋಧ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದ್ದರೂ ಕೆಲವು ಕಡೆ ಅವುಗಳ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನೇ ಪುಷ್ಟಿಕರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಆದುದರಿಂದ ಇವರು ತಮ್ಮ 
ಸಿದ್ದಾಂತ ನಿರೂಪಣೆಗಾಗಿ ಪ್ರಾಚೀನ ಭಾರತದ ದರ್ಶನಗಳ ವಿಮರ್ಶೆ 
ನಡೆಸಿದ್ದಾರೆಂದು ಅರ್ಥಾತ್ ಸಿದ್ಧವಾಗುವುದು. ಈಶ್ವರನ ಆಸ್ತಿತ್ವದ 
ಬಗೆಗೆ ವೇದಪ್ರಾಣ್ಯವನ್ನು - 


“ ಈಶ್ವರ ಸದ್ಭಾವೇ ಕಿಂ ಪ್ರಮಾಣವೆಂಬ ಫಾಮಾಂಸಕನ ಮೂಗಿನ ಕೊನೆಯನ್ನು 
ವಿಶ್ವತಃ ಚಕ್ಷುರುತ, ವಿಶ್ವತೋಮುಖೋ , ವಿಶ್ವತೋಬಾಹುರುತ ವಿಶ್ವತಃ ಪಾತ 
ಸಬಾಹು ಭ್ಯಾಂ ಧಮತಿ ಸಂ ಪತಿಃ ದ್ಯಾವಾ ಭೂಮೀಜನಯನ್ ದೇವ ಏಕಃ ”. 
ಎಂಬ ಸುರಗಿಯಲಿರಿದು ವೈಶೇಷಿಕ ಎಂಬ ಇಟ್ಟಿಗೆಯಿರಸಿ, ಕೂಡಲಸಂಗಯ್ಯ 
ನೆಂಬ ಕನ್ನಡಿಯ ತೋರುವೆನು . ” 


M 


ಈ ವಚನದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಬಹ್ವರ್ಥ ಧ್ವನಿತವಾಗುತ್ತದೆ. 
“ ಸುನಾದ ಬಿಂದು ಪ್ರಣವ ಮಂತ್ರ ಅಗ್ರದಕೊನೆಯಿದುವುದೇ ? 
“ಸೋಹಂಸೋಹಂ ಎಂದೆನುತ್ತಿದ್ದಿತ್ತು , ಕೋಹಂಎಂಬುದ ಕಳೆದು 

- ಬ್ರಹ್ಮರಂಧ್ರದೊಳಗೆ 
* ಯತೋವಾಚೋನಿವರ್ತಂತೇ ಅಪ್ರಾಪ್ಯಮನಸಾಸಹ ! ಆನಂದ 

- ಬ್ರಾಹ್ಮಣೋ ವಿರ್ದ್ಯಾ 
ನಭಿಭೇತಿ ಕದಾಚನ' ಇಂತೆಂದುದಾಗಿ ಅಗತ್ಯ ಕ್ರ . ಸಂ . ದೇವನಲ್ಲದೆ 

- ಮತ್ತಾರೂ ಇಲ್ಲ. ! 
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ಇಂಥ ಹಲವಾರು ವೇದೋಪನಿಷನ ೦ತ್ರಗಳನ್ನು ಪ್ರಮಾಣವಾಗಿಯೂ 
ಸ್ವೀಕರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಖಗೋದ, ಶ್ವೇತಾಶ್ವತರ , ಕೇನ, ಕಠ 
ಮಾಂಡುಕ್ಯೋಪನಿಷತ್ತುಗಳೇ ಮೊದಲಾದವುಗಳ ಪ್ರಮಾಣಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ 
ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಉದ್ಧರಿಸಿದುದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳೊಡನೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಚನಗಳನ್ನು ಸಮಾಲೋಚಿಸಿದರೆ ಅವರ ವಿಚಾರಧಾರೆ 
ಅವಕ್ಕಿಂತಲೂ ಮುಂದೆ ಹೋದುದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ಉಪನಿಷತ್ತು 
ಗಳಲ್ಲಿರುವುದೆಲ್ಲ ವಚನಗಳಲ್ಲಿದೆ, ಆದರೆ ವಚನಗಳಲ್ಲಿರುವುದೆಲ್ಲ ಉಪನಿಷತ್ತು 
ಗಳಲ್ಲಿ ಇದೆಯೆಂದು ಹೇಳಲಾಗುವುದಿಲ್ಲ ” ಎಂಬ ಶ್ರೀ ದಿವಾಕರರವರ 
ಮಾತನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾಪಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು. 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಸಿದ್ಧಾಂತದಲ್ಲಿ ಹಳೆಯದೂ . ಹೊಸದೂಮಾವೇಶ 
ವಾಗಿದೆ. ತಮ್ಮ ಮತ್ತು ಲೋಕವೃತ್ತದ ವಿಚಾರಧಾರೆಗೆ ಬೇಕಾದುದನ್ನು 
ಹಳೆಯದರಿಂದ ಆರಿಸಿಕೊಂಡು ಹೊಸ ವಿಚಾರಧಾರೆಯನ್ನು ಅದರೊಡನೆ 
ಸರಿಹೊಂದಿಸಿ ಅವರು ಬೋಧಿಸಿದ ಸಿದ್ದಾಂತವೇ ಲಿಂಗವಂತ ಸಿದ್ದಾಂತ' 
ಅದು ಅಷ್ಟಾವರಣವೇ ಅಂಗವಾಗಿ , ಸಂಚಾರವೇ ಪ್ರಾಣವಾಗಿ ಭಕ್ತ ಮಹೇ 
ಶಾದಿ ಷಟ್ಸ್ಥಳಗಳಲ್ಲಿ ಷಡ್ತಿಧ ಭಕ್ತಿಯ ನಡೆಯಾಗಿ ಏರಿ, ೪೪ ಅಂಗಸ್ಥಳ, 
೫೭ ಲಿಂಗಸ್ಥಳಗಳೆಂಬ ನೂರೊಂದು ಸ್ಥಳಗಳಲ್ಲಿ ಪೂರ್ಣವೃತ್ತಗೊಂಡು 
ಲಿಂಗಾಂಗ ಸಮರಸವೆಂಬ ಚರಮ ಸಿದ್ದಿಯನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತದೆ. ಹೊರ 
ಗಿನ ಗುರುಲಿಂಗ ಜಂಗಮಗಳು ಆಚಾರ, ವಿಚಾರ , ಆಚಾರವಿಚಾರಗಳ 
ಸಮರಸದ , ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಕಲ್ಪನೆಯ ಕುರುಹುಗಳು ಅಥವ ಸಾಕ್ಷಿಗಳು ; 
ಆಚಾರಲಿಂಗ , ಗುರುಲಿಂಗ, ಶಿವಲಿಂಗ, ಜಂಗಮಲಿಂಗ, ಪ್ರಸಾದಲಿಂಗರ 
ಳೆಂಬ ಐದು ಜ್ಞಾನೇಂದ್ರಿಯಗಳು , ಮಹಾಲಿಂಗವೆಂಬ ೬ ನೆಯ ಚೈತನ್ಯ 
ತತ್ಯ ವೂ ದೇಹದ ಜೀವದ ಘನತೆಯನ್ನು ಸಾರುವ ದಿವ್ಯ ಕುರುಹುಗಳು . 
ಬ್ರಹಾಂಡಗತನಾದ ಪರಮಾತ್ರ ಪಿಂಡಗತನಾದ ಪ್ರತ್ಯಗಾತ್ರಗಳ ಸಮರಸ 
ಶಕ್ಯವೆಂಬುದೇ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮುಖ್ಯ ವಿಚಾರದ ತಿರುಳು. ಆದರೆ ಅದು 
ಪಂಚವಿಧೇಂದ್ರಿಯ ಪ್ರಕೃತಿಸಂಗಸುಖವೆಲ್ಲ ಲಿಂಗಸುಖವಾಗಿ ಮಾರ್ಪಟ್ಟ 
ನಂತರವೇ , ಭಕ - ಗುರು - ಜಂಗಮ ಈ ಮೂರಕ್ಕೂ ಆಧಾರವಾದ ಲಿಂಗ 
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ಇವು ನಾಲ್ಕೂ ಈ ಸಿದ್ಧಾಂತದ ಚತುರ್ವಿಧ ಸಾರಾಯ ಸಂಪತ್ತು , ಜಂಗ 
ಮದ ಕಲ್ಪನೆ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಕಲ್ಪನೆ. ಅವನು ಲಿಂಗಮುಖ , ಚೇತನವೊಂದ 
ರಿಂದಲೇ ಇನ್ನೊಂದು ಚೇತನಕ್ಕೆ ಕಳೆಬರಬೇಕಲ್ಲದೆ ಅಚೇತನದಿಂದ ಬರ 
ಲಾರದು. ಹಾಗೆಯೇ ಧರಿಸಿದ ಲಿಂಗವು ಆ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನುಂಟುಮಾಡಲಾರದು. 
ಅದು ಏನಿದ್ದರೂ ತನ್ನನ್ನು ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವ ಕನ್ನಡಿ. ಅಲ್ಲಿಯೇ 
ಮುಳುಗಬಾರದು ಅದೊಂದು ಮಾಧ್ಯಮ , ಅದನ್ನು ಹಿಡಿದು ಅದರ 
ಮುಖವೇ ಆದ ಸಚೇತನ ಮಹಾಜ್ಞಾನಿ, ಯಾಜ್ಞಾನ ಸಮರಸ 
ಸಾವಿ., ಸುಮಸ್ತ ಜೀವರಾಶಿಗಳ ಚೇತನವೇ ತನೆಂದು ಅರಿತ ಜಂಗಮ 
ದಾಸೋಹವೇ ಕೊನೆಯ ದಾಸೋಹ, ಲಿಂಗವು ವಿಗ್ರಹವಾದರೆ ಜಂಗಮ 
ವಿಭೂತಿ ವಿಗ್ರಹ ಹೌಗೂ ವಿಭೂತಿ ಪೂಜಾಸಮನ್ವಯವನ್ನಿಲ್ಲಿ ಕಾಣಬ 
ಹುದು. ಬಸವಣ್ಣ ಜಂಗಮಕ್ಕೆ ಅಪರಿಮಿತ ಸ್ಥಾನವಿತ್ತುದರಿಂದಲೇ ಅವನು 
( ಜಂಗಮ ಪ್ರಾಣಿ' ಎನಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಅನೇಕ ಶರಣರು ಹೀಗೆ ಕರೆದುದು 
ವಚನಶಾಸ್ತ್ರದಿಂದ ತಿಳಿದುಬರುವುದು. ಜಂಗಮ ಪೂಜೆಗಿಂತ ಅಧಿಕವಾದು 
ದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣ ಎಲ್ಲಿಯೂ ಕಂಡಿಲ್ಲ. ಇದೊಂದು ಅವರ ಸಿದ್ಧಾಂತದ 
ಅತಿ ಮುಖ್ಯ ಅಂಶವಾಗಿದೆ. ಲಿಂಗಪೂಜೆಯೆಂಬುದು ಮೇಲ್ನೋಟಕ್ಕೆ 
ಕಾಣಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ ಅದರ ಕಲ್ಪನೆಯ ಮರೆಯಲ್ಲಿ ಅಡಗಿದ ಗೌಪ್ಯ 
ವೆಂದರೆ ಸ್ಥಾವರ ಪೂಜೆಗಿಂತ ಜಂಗಮ ಪೂಜೆಯೇ ಅಧಿಕವೆಂಬ ನಿಗೂಢ 
ರಹಸ್ಯ ತತ್ಯ , ಇವುಗಳಿಂದ ಬಸವಣ್ಣನ ಈ ಸಿದ್ಧಾಂತದಲ್ಲಿ ಸಮನಯದ 
ಈ ನಾವೀನ್ಯವು ಅನಾದೃಶ್ಯವೆನ್ನಬಹುದಾಗಿದೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಲಿಂಗದ 
ಕಲ್ಪನೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಈ ಕೆಳಗಿನ ಸೂತ್ರರೂಪವಾದ ಕನ್ನಡ ವಚನ ಹಾಡಿ 
ದ್ದಾರೆ : 


( ಜಗದಗಲ ಮುಗಿಲಗಲ ಮಿಗೆಯಗಲ ನಿಮ್ಮಗಲ ; ಪಾತಾಳದಿಂ 
ದತ್ತ ನಿಮ್ಮ ಶ್ರೀಚರಣ ; ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡದಿಂದತ್ತತ್ತ ನಿಮ್ಮ ಶ್ರೀಚರಣ ! 
ಅಗಮ್ಯ ಅಗೋಚರ, ಅಪ್ರತಿಮ ಅನುಪಮ ಲಿಂಗವೇ ಕೂಡಲಸಂಗ 
ಮದೇವಯ್ಯ , ಎನ್ನ ಕರ ಸ್ಥಳಕ್ಕೆ ಬಂದು ಚುಳುಕಾದಿರಯ್ಯ ” 


ಅರ್ಥವೈಶಾಲ್ಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಈ ವಚನಕ್ಕೆ ಬಹಳ ಬೆಲೆಯಿದೆ. 
ಕನ್ನಡ ನುಡಿಯ ಅಪೂರ್ವ ಸಂಪತ್ತಿಗೆ ಇಂಥ ಮಾತುಗಳು ಬೆಲೆಯಿತ್ತಿವೆ. 
ಇಷ್ಟೊಂದು ಪರಿಪೂರ್ಣಾರ್ಥದ ಲಿಂಗಸೂತ್ರಗಳು ನನಗೆ ತಿಳಿದಮಟ್ಟಿಗೆ 
ಸಂಸ್ಕೃತದಲ್ಲಿ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿಲ್ಲ. ಇಂಥ ಅಖಂಡ ಲಕ್ಷಣಲಕ್ಷಿತನೂ , ಅನಾ 
ದ್ಯಂತನೂ ಆದ ಮಹಾತವೊಂದೇ ದೈವ. ನಾವೆಲ್ಲ ಆ 
ಮಹಾಬಳ್ಳಿಯ ಕಾಯಿಗಳು. ಈ ತತ್ವವನ್ನು ಸಮಗ್ರ ಜೀವನದಲ್ಲಿ 
ಅರಿಯುವ ಬಗೆಗೆ ಅವರ ವಿಚಾರಧಾರೆ ಅವರ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಮೈವೆತ್ತು 
ನಿಂತಿದೆ. ಇದೇ ಅವರ ಸಿದ್ಧಾಂತದ ಮುಖ್ಯ ಅಂಶವೆನ್ನಬಹುದು. 
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ಬಸವಣ್ಣನವರ ತತ್ವಗಳು 
ಭಾರತದ ಪುರಾಣ ಸಾಹಿತ್ಯ ಬಹು ವಿಸ್ತಾರ ಕಲಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ 
ಊಹಾತೀತ ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ಬೆಳೆದು ಬಂದಿದೆ. ವಾಲ್ಮೀಕಿ ಮಹರ್ಷಿಯಿಂದ 
ಮೊದಲ್ಗೊಂಡು ಶಂಕರಾಚಾದ್ಯರ ಇತಿಹಾಸ ಪ್ರಸಿದ್ದ ಕಾ೦ತಿಯವರೆಗೆ 
ಅದು ಪ್ರಪಂಚದ ಇನ್ನಾವ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲೂ ಬೆಳೆದುಬರಲಿಕ್ಕೆ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲದ 
ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ, ಗಾತ್ರದಲ್ಲಿ ವಿಷಯಬಾಹುಳ್ಯ ಭಾರದಲ್ಲಿ ಬೆಳೆದು ಬಂದಿದೆ. 
ರಾಮಾಯಣ, ಮಹಾಭಾರತ, ಅಷ್ಟಾದಶಮಹಾಪುರಾಣಗಳು , ಉಪಪುರಾ 
ಣಗಳು ಇವೆಲ್ಲವುಗಳ ವೈ ಪುಲ್ಯವೇನು ಚಿಕ್ಕದಲ್ಲ. ಈ ಪುರಾಣಗಳು ರೂಪ 
ಗೊಂಡ ಹಾಗೂ ಬೆಳೆದ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಸಂವಿಧಾನದಲ್ಲಿ ಇತ್ತೀಚೆಗೆ 
ಬರೆದ ಪುರಾಣಕರ್ತಗಳೂ ಮುಂದುವರೆದಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಸಂವಿಧಾನದಲ್ಲಿ 
ಗ್ರಂಥರಚನೆ ಮಾಡುವ ಮನೋಭಾವವುಳ್ಳವರಿಗೆ ಚಾರಿತ್ರಿಕ ಮೂಲ್ಯಗಳ 
ಬಗೆಗೆ ಅಷ್ಟೊಂದು ಗೌರವವಿದ್ದ ಹಾಗೆ ತೋರುತ್ತಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಪುರಾಣ 
ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ ಚಾರಿತ್ರಿಕ ಸತ್ಯವೇ ಇಲ್ಲವೆಂದರ್ಥವಲ್ಲ. ಚರಿತ್ರೆ ' ಎಂದು 
ಇಂದು ನಾವು ಹೇಳುವ ಯಥಾರ್ಥ ಸತ್ಯ ಅವರಿಗೆ ಬೇಕಾಗಿರಲಿಲ್ಲವೆಂದು 
ತೋರುತ್ತದೆ. ಯಾರೊಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿಚಿತ್ರಣವನ್ನು ಗ್ರಂಥಗೊಳಿಸಲು ಕವಿ 
ಗಳು ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿದಾಗ ಅವರ ಯೋಚನೆಗಳು ಪೌರಾಣಿಕ ಸಂವಿಧಾನದ 
ಪ್ರಬಲಾಕರ್ಷಣೆಗೆ ಒಳಪಟ್ಟು ಆ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಯಥಾರ್ಥವನ್ನೆಲ್ಲ ಅಲಕ್ಷಿಸಿ 
ಅವರ ಬಗೆಗೆ ಅನೇಕ ಅಘಟಿತ ಘಟನಪರಂಪರೆಗಳ, ಪವಾಡಗಳ, ಲೋಕಾಂ 
ತರ ಕಲ್ಪನೆಗಳ ಸುರಿಮಳೆಯನ್ನೇ ಸುರಿಸಿ ತನ್ಮಧ್ಯೆ ಅವರ ಯತ್ತಿಂಚಿತ್ 
ಚರಿತ್ರಾಂಶಗಳನ್ನು ಸೇರಿಸಿ ಕಾವ್ಯ ರಚನೆ ಮಾಡಿದುದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. 
ವ್ಯಾಸರು ' ಜಯೋನಾಮೇತಿಹಾಸ' ವೆಂದು ಕರೆದು ಬರೆದರೂ ಅದು ಸೌತಿ, 
ವೈಶಂಪಾಯನರಿಂದ ಬೆಳೆದು ಬೃಹದ್ಯಾರತವಾಯಿತೆಂಬ ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ವಿಮರ್ಶಕರಲ್ಲಿದೆ. ಮೂಲಕಥೆಯನ್ನು ಮರೆಮಾಚುವಷ್ಟು ಆಖ್ಯಾನ-ಉಪ 
ಖ್ಯಾನಗಳ ಸುರಿಮಳೆ, ನಡುನಡುವೆ ತಾಲೋಕನೆ , ಇದು ಶ್ರದ್ಧಾ ಭಕ್ತಿ 
ವಿಶ್ವಾಸಪೂರ್ಣರಾದ ಅಂದಿನ ಜನತೆಗೆ ಒಪ್ಪಿಗೆಯಾಗಿತ್ತು . ಬಹುಶಃ 
ಶ್ರದ್ಧಾವಂತರಾದ ಎನಿತೋ ಜನಕ್ಕೆ ಆ ಮಾರ್ಗ ಇಂದೂ ಹಿಡಿಸುತ್ತದೆ. 


೨೬. 


ಈ ಕಾರಣದಿಂದೌಗಿ ನಮ್ಮ ಅನೇಕ ಪ್ರಾಚೀನ ವಿಭೂತಿಗಳ ಯಥಾರ್ಥ 
ಸತ್ಯಾಂಶಗಳ ಚರಿತ್ರೆಯ ಅಭಾವ ವಿಂದು ಕಾಣಬರುತ್ತದೆ. 

ಮೇಲಿನ ಅಂಶಗಳತ್ರ ಯೋಚಿಸಿದಾಗ ಸುಮಾರು ೮೦೦ ವರ್ಷಗಳ 
ಹಿಂದೆ ಜೀವಿಸಿ ಕಣ್ಮರೆಯಾದ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಬಗೆಗೆ ಹುಟ್ಟಿದ ಗ್ರಂಥಗಳು 
ಅವನ ಯಥಾರ್ಥ ಸತ್ಯವನ್ನೂ , ಅವನ ಅದ್ಭುತ ಸಾಧನೆಗಳನ್ನೂ ಅನೇಕ 
ಅಖ್ಯಾನ ಉಪಾಖ್ಯಾನ ಪವಾಡಗಳ ಪ್ರಬಲ ನೋಡಿಯಲ್ಲಿ ಮುಳುಗಿಸಿಬಿ 
ಟ್ವಿವೆ. ಆದರೆ ಆ ಪುರಾಣಕಾರರ ಬಗೆಗೆ ಉಪೇಕ್ಷೆ ಸಲ್ಲದು. ಏಕೆಂದರೆ 
ಆ ಕೌಲದ ಕವಿಗಳೆನಿಸಿಕೊಂಡ ಲೇಖಕರ ಶೈಲಿಯೇ ಅಂತಹುದು. ಆ 
ಕ್ರಮದಲ್ಲಿ ಬರೆದರೇ ಅವರಿಗೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಪ್ರಶಸ್ತಿ , ಚಾರಿತ್ರಕ ಯಥಾ 
ರ್ಥತೆಯ ಬರವಣಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಅವರು ತಮ್ಮ ಯೋಚನೆಗಳನ್ನೂ , ರಸಾಲಂ 
ಕಾರಗಳನ್ನೂ ತುಂಬಲು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ, ಚರಿತ್ರೆ ಬರೆದಾಗ ತಾವು ಬರೆಯಬ 
ಹುದಾದ ವ್ಯಕ್ತಿ ಚಿತ್ರ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಹೋಗಿ ಮುಂದಿನ ಜನಾಂಗ ಅವರ 
ಚರಿತ್ರೆಯ ಆಕರ್ಷಣೆಗೊಳಗಾಗದಿರಬಹುದು. ಆದ್ದರಿಂದ ಪವಾಡಗಳ 
ಅದ್ದುತ ಮೋಡಿಯಲ್ಲಿ ಆ ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು ಪೂರ್ಣ ಮುಳುಗಿಸಿದಾಗ ಅವರ 
ಮಹಾತ್ಮಗೆ ಎಲ್ಲರೂ ಮರುಳಾಗಬಹುದೆಂದು ಅವರ ಯೋಚನೆಯಿದ್ದ 
ಹಾಗೆ ಭಾವಿಸಬಹುದು. ಪಾಲ್ಕುರಿಕೆ ಸೋಮನಾಥ ( ೧೧೯೫ ) ರಿಂದ 
ಮೊದಲ್ಗೊಂಡು ಷಡಕ್ಷರಿ ( ೧೬೮೫) ಮಹಾಕವಿಯವರೆಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಬಗೆಗೆ ಅನೇಕ ಮಹಾಕಾವ್ಯಗಳು ಜನ್ಮತಾಳಿವೆ. ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಎಲ್ಲರೂ 
ಅಲ್ಪ ಸ್ವಲ್ಪ ಬದಲಾವಣೆಯಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಚರಿತ್ರೆಯನ್ನು ಒಂದೇ ಶೈಲಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಹಲಕೆಲವು ಕಡೆ ಘಟನಾವಳಿಗಳು ಅಲ್ಪ ಸ್ವಲ್ಪ 
ವ್ಯತ್ಯಾಸದಿಂದಿದ್ದರೂ ಒಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಯೋಚಿಸಿದಾಗ ಒಂದೇ ಎಂದು ಹೇಳ 


ಬಹುದು. 


ಆದರೆ ನೂರಾರು ಜನ ಮಹಾಮಹಾ ಕವಿಗಳು ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಬಗೆಗೆ ಬರೆದರೂ ಇಂದಿಗೂ ಅವರ ಯಥಾಸತ್ಯ ಚರಿತ್ರೆಯ ಮೊದಲು 
ಕೊನೆಯ ಪುಟಗಳೇ ಅಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿವೆ. ಮಸಮಸಕಾಗಿವೆ. ಇಂದಿನ 
ವಿಮರ್ಶಕರು ಅವರನ್ನು ಬಿಜ್ಜಳನ ಆಶ್ರಯದಲ್ಲಿದ್ದರೆಂದು ಒಪ್ಪಿದರೂ 


ಪ್ರಧಾನಾಮಾತ್ಯರಾಗಿದ್ದರೆ ? ಯಾವ ಬಿಜ್ಜಳನಲ್ಲಿದ್ದರು ? ಇತ್ಯಾದ್ಯನೇ 
ಕಾಂಶಗಳ ಬಗೆಗೆ ಭಿನ್ನಾಭಿಪ್ರಾಯವುಳ್ಳವರಾಗಿಯೇ ಇದ್ದಾರೆ. ಅದರಂತೆ 
ಅವರ ಜೀವಿತಾವಧಿ ಮತ್ತು ಕಾಠ್ಯ ರಂಗದಲ್ಲಿ ಕ್ರಾಂತಿಯನ್ನೆಸಗಿದ ಬಗೆಗೂ 
ಭಿನ್ನಾಭಿಪ್ರಾಯಗಳಿವೆ. ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ ; ಇದುವರೆಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೊಂಡ ಅವರ 
ತಂದೆ - ತಾಯಿಗಳಾದ ಮಾದರಸ - ಮಾದಲಾಂಬಿಕೆಯರು ಮತ್ತು ಅವರ 
ಗೊತ್ರಗಳ ಬಗೆಗೂ ಶಂಕೆಯನ್ನು ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 
- ಈ ಎಲ್ಲ ಆಕ್ಷೇಪ, ಶಂಕೆಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಒಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಬಹುಜನ ವಿಮರ್ಶಕರ, ಸಂಶೋಧಕರ ಅಭಿಪ್ರಾಯದ ಮೇರೆ ಕ್ರಿ .ಶ. ಸು . 
೧೧೩೧ - ೩೨ ರ ಸುಮಾರಿನಲ್ಲಿ ಜನ್ಮವೆತ್ತಿ ೮ ನೆಯ ವರ್ಷದಿಂದ ೨೫ ನೆಯ 
ವರ್ಷದವರೆಗೆ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಜೀವನದಲ್ಲಿದ್ದು , ಕಾರರಂಗಕ್ಕೆ ಅಥವ ಕ್ರಾಂತಿಕಾ 
ರಕ ಪ್ರಪಂಚಕ್ಕೆ ಕ್ರಿ . ಶ. ಸು . ೧೧೫೫ - ೫೬ ರ ಸುಮಾರಿಗೆ ಪ್ರವೇಶಿಸಿ ಕಲ 
ಚೂರ ಬಿಜ್ಜಳನ ಆಶ್ರಯದಲ್ಲಿದ್ದು ಕ್ರಿ . ಶ. ಸು . ೧೧೬೭ - ೬೮ ನೆಯ ವರ್ಷ 
ದಲ್ಲಿ ಲಿಂಗೈಕ್ಯರಾದರೆಂದು ಭಾವಿಸಬಹುದಾಗಿದೆ. 
* ಅವರ ಕಾವ್ಯ ರಂಗ ಪ್ರವೇಶಾವಧಿಯ ೯ - ೧೦ ವರ್ಷಗಳ ಗಡುವಿನಲ್ಲಿ 
ಅವರು ಎಸಗಿದ ಹೋರಾಟ, ಆ ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿ ಅವರು ಕಂಡುಂಡ 
ಅನೇಕ ಸಿಹಿಕಹಿಗಳು , ಪಡೆದ ಫಲ ಇವು ಗಣನೀಯ ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ಇತಿ 
ಹಾಸಜ್ಞರೂ ಆಶ್ಚರ್ಯಪಡುವ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಯಶಸ್ಸುಗಳಿಸಿವೆ ಎಂದರೆ ತಪ್ಪ 
ಗಲಾರದು. ಈ ಎಲ್ಲ ವಿಷಯಗಳ ಬಗೆಗೆ ನಮಗೆ ಅವರು ತಮ್ಮ ಹಿಂದೆ 
ಬಿಟ್ಟು ಹೋದ ವಚನಗಳೇ ಉತ್ತರಿಸುತ್ತವೆ. ಈ ವಚನಗಳ ಮೂಲಕವೇ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಯಥಾರ್ಥತೆಯ ಬಗೆಗೆ ಯೋಚಿಸುವುದು ಸಮಂಜಸವೆನಿಸು 
ತದೆ. ಪುರಾಣಗಳು ಈ ದಿಸೆಯಲ್ಲಿ ನಮಗೆ ಭ್ರಮೆಗೊಳಿಸುತ್ತವೆ ಎನ್ನ 
ಬಹುದು. 


ಬಸವ ಬೋಧೆ ಮುಖ್ಯೋದ್ದೇಶಗಳು 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕ್ರಾಂತಿಮಯ ಜೀವತದ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ಅವರು 
ಮಾಡಿದ ಯೋಚನೆ ಮತ್ತು ಯೋಜನೆಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಧರ್ಮವು ಮಾಧ್ಯಮವಾ 


ಗಿದೆ. ಅದನ್ನು ಮಾಧ್ಯಮವಾಗಿಟ್ಟು ಕೊಂಡು ` ಶಿವಾನುಭವವನ್ನು 
ಹೃದಯಕ್ಕಿಳಿಸಿಕೊಂಡು ಅದರ ಸುತ್ತ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಆರ್ಥಿಕಾಭಿವೃದ್ಧಿ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ನಡೆನುಡಿ, ನೈತಿಕ ಜೀವನದ ರೀತಿ ನೀತಿ, ಮಾನಸಿಕ ನೆಮ್ಮದಿ 
ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವರ್ಧನೆಗಳು ಉಂಟಾಗಬೇಕು. ಅಂಥ ಸಮಾಜವೇ ಸರ್ವತೋ 
ಮುಖವಗಿ ಬೆಳೆದು ಬಂದ ಸಮಾಜ . ವ್ಯಕ್ತಿನಿಷೆ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಮಟ್ಟ 
ದಲ್ಲಿ ವ್ಯಾಪ್ತಿಗೊಳ್ಳಬೇಕು. ವ್ಯಕ್ತಿ - ಮನೆ-ಊರು- ದೇಶ - ರಾಷ ಹೀಗೆ 
ಉತ್ತರೋತ್ತರ ಕೋಳೆಕಳೆಯಲ್ಪಟ್ಟು ಸುಳಿದೆಗೆದು ನಳನಳಿಸಿ ಬೆಳೆದ ಬೆಳೆ 
ಯಾಗಬೇಕು. ಈ ಮೂಲಭೂತ ಗುರಿ ಬಸವಣ್ಣನವರದಾಗಿತ್ತೆಂದು, 
ಅವರ ಸಮಗ್ರ ವಚನ ಶಾಸ್ತಾವಲೋಕನಮಾಡಿದವರಿಗೆ ಹೊಳೆಯದಿರದು . 
ಈ ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಬಸವಣ್ಣನವರೊಬ್ಬರ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ವುದಕ್ಕಿಂತ 
ಆಗಿನ ಕಾಲದ ವಿಚಾರವಾದಿಗಳ , ಚಿಕೀರ್ಷಕ ಬುದ್ದಿಯ ಸಮಸ್ತ 
ದೇಶದ ಜನರ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಾಗಿತ್ತೆಂದು ಭಾವಿಸಲು ಸಾಕಷ್ಟು ಆಧಾರಗಳು 
ದೊರೆಯುತ್ತವೆ. ಆಗಿನ ಕಾಲದ ಭಾರತದ ಅತ್ಯಂತ ಪ್ರಸಿದ್ಧ ನಗರವೆನಿ 
ಸಿದ್ದ ಕಲ್ಯಾಣವು ಅಂತರ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಮಹಾ ನಗರದ ಘನತೆ ಗೌರವ 
ಗಳನ್ನು ಚಾಲುಕ್ಯ ಚಕ್ರೇಶ್ವರರ ಅಪ್ರತಿಮ ಶೌರಸಾಹಸಗಳ ಫಲವಾಗಿ 
ಪಡೆದಿತ್ತೆಂದು ತಿಳಿದುಬರುತ್ತದೆ. ಈ ನಗರಕ್ಕೆ ಕಾಶ್ಮೀರದಿಂದ ಸಿಂಹಳದ 
ವರೆಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕೀರ್ತಿಗೌರವಗಳನ್ನು ಕೇಳಿ ಆಕರ್ಷಿತರಾದ ಅನೇಕ 
ಜನ ನೂತನ ವಿಚಾರವಾದಿಗಳು ಸೇರುವೆಗೊಂಡು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಯೋಜನೆ 
ಮತ್ತು ಯೋಚನೆಗಳನ್ನು ಕಾರರಂಗಕ್ಕೆ ಇಳಿಸಿ ಅವುಗಳ ಯಶಸ್ಸನ್ನು 
ನಿರೀಕ್ಷಿಸುತ್ತಿದ್ದರೆಂದು ಹೇಳಿದರೆ ತಪ್ಪಾಗದು. ಈಗ ಸಿಕ್ಕಿರುವ ಅಥವ 
ಗೊತ್ತಾಗಿರುವ ೩೦೦ಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚು ಜನ ಶಿವಶರಣರ ವಚನ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳ 
ಅವಲೋಕನದಿಂದ ಈ ವಾದಕ್ಕೆ ಸಾಕಷ್ಟು ಪುಷ್ಟಿ ದೊರೆಯುವಂತಿದೆ. 
ಎಲ್ಲ ಶಿವಶರಣರ ವಚನಗಳ ಮಥಿತಾರ್ಥವು: ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ ಅಡಗಿರುವ 
ವೈಚಿತ್ರ್ಯವನ್ನು ಪಿಂಡ ಪ್ರಪಂಚದಿಂದ ಅರಿತು ಪಿಂಡದಿಂದಲೇ ಅದನ್ನು 
ಅಳವಡಿಸಿಕೊಂಡು ಅಖಂಡಾನಂದದಲ್ಲಿ ನಿಬ್ಬೆರಗುಗೊಳ್ಳಬೇಕು, ಎಂಬುದೇ 
ಆಗಿದೆ. ಈ ಉದ್ದೇಶ ಸಾಧನೆಯಾಗಬೇಕಾದರೆ, ವ್ಯಕ್ತಿಧರ್ಮ, ಗೃಹ 
ಧರ್ಮ, ರಾಷ್ಟ್ರಧರ್ಮದವರೆಗೆ ಎಲ್ಲೆಲ್ಲೂ ಶುದ್ಧ ಆಚಾರ, ಶುದ್ದ ವಿಚಾರ , 


೨೯ 


ಶುದ್ದ ನಡೆನುಡಿ, ಶುದ್ಧ ಕ್ರಿಯೆ ವ್ಯಷ್ಟಿ ಯಿಂದ ಸಮಷ್ಟಿ ಯವರೆಗೆ ಬೆಳೆದು 
ಬರಬೇಕು. ಹೀಗೆ ಬೆಳೆದು ಬರದಿದ್ದರೆ ವ್ಯಕ್ತಿ ವ್ಯಕ್ತಿಯಾಗದೆ ಭೂತ 
ಪ್ರಾಣಿಯೆನಿಸುವನು. ಎಂಬುದೇ ಅವರ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಿದ್ದ ಹಾಗೆ ಕಂಡು 
ಬರುತ್ತದೆ. 

ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಬಾಹ್ಯ ಅಂತರಂಗ ಎರಡು ಮುಖ , ಅಥವ ಎರಡು 
ಪ್ರಪಂಚ. ಅಂತರಿಕ ಪ್ರಪಂಚಕ್ಕೆ ಸಲ್ಲುವವರು ಬಾಹ್ಯ ಪ್ರಪಂಚಕ್ಕೆ ಸಲ್ಲು 
ತ್ತಾರೆ. ನಾಣ್ಯದ ಎರಡು ಮುಖಗಳು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿದ್ದಾಗಲೆ ಆ ನಾಣ್ಯ 
ಸಲುವಳಿಗೆಗೆ ಸಲ್ಲುವುದಲ್ಲದೆ ಕಳ್ಳನಾಣ್ಯವಾದರೆ ಹೇಗೆ ಸಲುವಳಿಗೆಗೆ ಸಂದೀತು? 
ಹೀಗಾಗಲು ಲೋಕಕ್ಕೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು : 


“ ಕಳಬೇಡ, ಕೊಲಬೇಡ, ಹುಸಿಯ ನುಡಿಯಲುಬೇಡ, ಮುನಿಯಬೇಡ 
ಅನ್ಯರಿಗೆ ಅಸಹ್ಯಪಡಬೇಡ ತನ್ನ ಬಣ್ಣಿಸಬೇಡ ಇದಿರಹಳಿಯಲುಬೇಡ... ” 


ಇಷ್ಟು ಗುಣಗಳು ಪ್ರಕೃತ ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಅಳವಡುವುದು ಸುಲಭ 
ಸಾಧನೆಯೇನೂ ಅಲ್ಲ . ಇವೆಲ್ಲ ಅಳವಡದೆ ಎಷ್ಟೇ ವೇದಪಂಡಿತ್ಯವಿರಲಿ 
ಷಡರ್ಶನ ಶಾಸ್ತ್ರ ವಿಚೌರದವನಾಗಿರಲಿ ಏನೇ ಆಗಿರಲಿ ಅದು ಕಳ್ಳನಾಣ್ಯವೆ. 
ಶೀಲಸಂಪಾದನೆಗೆ ಅಪಾರ ಗೌರವವಿತ್ತು ದೂ ತನ್ಮೂಲಕ ಸಾಮಾಜಿಕ ನೆಮ್ಮ 
ದಿಗೆ ಹೆಣಗಿದುದೂ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಬೋಧೆಯ ಮುಖ್ಯಾಂಶ. ವೈಯ 
ಕ್ರಿಕವಾಗಿ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಸಪ್ತ ಸೂತ್ರಗಳ ಅನುಸಂಧಾನವೇ ಸಮಾಜಕ್ಕೂ 
ರಾಷ್ಟ್ರಕ್ಕೂ ವಿಸ್ತ್ರತವಾದಗ ಯಾವ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಇನ್ನಿತರ ಭಿನ್ನಾಭಿ 
ಪ್ರಾಯಗಳಿಗೆ ಸ್ಥಾನವಿದ್ದಿತು? ಕಳವು, ಕೊಲೆ, ಹುಸಿಮುನಿಸುಗಳು , 
ಆಸೆ ಅಂಜಿಕೆಗಳುಳ್ಳ ಸಮಾಜದ, ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಮುಖ್ಯ ಲಕ್ಷಣಗಳು, ಹೊನ್ನು 
ಹೆಣು , ಮಣು ಈ ಮೂರನ್ನು ಕೂಡಿಹಾಕಿ ಅವುಗಳನ್ನು ಭದವಾಗಿ 

ಅವುಗಳನ್ನು ಭದ್ರವಾಗಿ 
ಕಾಯ್ದು ಕೊಳ್ಳುವುದರಲ್ಲಿ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಈ ಕ್ರಿಯೆಗಳು ವ್ಯಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ 
ಉದ್ಭವವಾಗುತ್ತವೆ. ಉಳಿದವುಗಳು ಪ್ರತಿಷ್ಠೆಯ ಪ್ರವರ್ತನದಲ್ಲಿ ಅಪಕ್ವ 
ಮತಿಗಳು ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುವ ಕ್ರಿಯೆಗಳಾಗುತ್ತವೆ. ಇವೆಲ್ಲವುಗಳ ಪ್ರದರ್ಶನ 
ಮಾಡಿದಗ ಸಾಮಾಜಿಕ ನೆಮ್ಮದಿಯೇ ಕಲಕಿ , ಯೌವೈಕ್ಯಕ್ಕೆ ದೊಡ್ಡ 


೩೦. 


ಅಘಾತವಾಗಿ ತನ್ಮೂಲಕ ವ್ಯಕ್ತಿ - ಸಮಾಜ - ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು ಅನೇಕಕೋಟೆಗೆ 
ಳಿಗೆ ಈಡಾಗುವುದರಲ್ಲಿ ಸಂಶಯವಿಲ್ಲ. 

ಇವನಾರವ ? ಇವನಾರವ ? ಇವನಾರವ ? ನೆಂದೆನಿಸದಿರಯ್ಯ 
ಇವನಮ್ಮವ ಇವನಮ್ಮವ ಇವನಮ್ಮವನೆಂದೆನಿಸಯ್ಯ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ನಿಮ್ಮ ಮನೆಯ ಮಗನೆನಿಸಯ್ಯ 
ಇಲ್ಲಿ ಭಾವೈಕ್ಯದ ಪ್ರಬಲ ಮನೋನಿಶ್ಚಯಕ್ಕಾಗಿ, ಸರ್ವರಲ್ಲ ತನ್ನ 
ತನವನ್ನು ನೋಡುವ ಹಂಬಲ ಬಲಗೊಳ್ಳುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿದುದು 
ಗೋಚರವಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ಎಲ್ಲ ಸ್ಥಿತಿಗಳ ಸಾಧನೆಗಾಗಿ ಮನಸ್ಸು ಶಿವಭಾ 
ವಾಪನ್ನವಾಗಬೇಕೆಂಬುದು ಎಲ್ಲೆಲ್ಲೂ ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಮೂಲ 
ಸ್ಥಿತಿಯೊಂದಿದೆ . ಅದೇ ಪ್ರಾಕೃತ ಸ್ಥಿತಿ; ಈ ಪ್ರಾಕೃತ ಸ್ಥಿತಿಯ ಮೂಲ 
ಗುಣಗಳೆಲ್ಲ ಹುರಿಯಲ್ಪಡಬೇಕು. ಅದರ ಸಮಸ್ತ ಓಟಗಳು ಲಿಂಗಮಾರ್ಗ 
ಕ್ರಿಯೆಗಳಾಗಬೇಕು. ಅರ್ಥಾತ್ ಉದಾತ್ತೀಕರಣ ಹೊಂದಬೇಕು. ಆಗಲೇ 
ಅಂಥ ಮನಸ್ಸು ಅದ್ಭುತ ಕ್ರಿಯಾಸಂಪನ್ನತೆಯನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತದೆಂಬು 
ದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣಬಹುದಾಗಿದೆ. ತನ್ನಾತ್ಮವನ್ನೆ 
ತನಗೆ ಹಗೆಯನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಹಾವು ಹಾಡಿಗನ ಸ್ನೇಹ 
ಮಾಡಿದ ಹಾಗೆ . ಆದ್ದರಿಂದ ಆತ್ಮದ್ರೋಹನಿರಸನದಲ್ಲಿ ಪ್ರಬಲ ಶಕ್ತಿಯ 
ಮನೋಭಾವಬೇಕೇಬೇಕು. ಇದಕ್ಕೆ ಆಸನು ಅಲಸಿದೆನೆಂದು ನಿಂತರೆ 
ಆಗದು. ನಿರಂತರ ಹೋರಾಟ ನಡೆಸಲೇಬೇಕು. ಯೋಚಿಸಬಾರದುದ 
ನ್ನೆಲ್ಲ ಯೋಚಿಸಿ ಮನಸ್ಸು ನಷ್ಟವಾಗುತ್ತಿದೆ. ಸುಳ್ಳನ್ನು ಸತ್ಯವೆಂದು 
ಭ್ರಮಿಸಿ, ನಷ್ಟವಾಗುತ್ತಿದೆ. “ ಹೋ ! ಹೋ ! ಅಂಜದಿರೆಂದು ” 
ಧೈರ್ಯದ ನುಡಿ ಹೇಳುವವರುಬೇಕು. ಅದಕ್ಕೆ ಸತ್ಯದ ಬಲ, ಸತ್ಯದ 
ನಂಬಿಕೆ, ಎಂಥ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲೂ ಸತ್ಯ ಶುದ್ದವೆಂಬುದು ಕೆಳಗೆ ಬೀಳದಂತೆ 
ಎತ್ತಿಹಿಡಿಯಲೇಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 

ಜಂಬೂದ್ವೀಪ ನವಖಂಡ ಪೃಥ್ವಿಯೊಳಗೆ ಕೇಳಿರಯ್ಯಾ ಎರಡಾಳಿನ ಭಾಷೆಯ 
ಕೊಲುವೆನೆಂಬ ಭಾಷೆ ದೇವನದು ; ಗೆಲುವೆನೆಂಬ ಭಾಷೆ ಭಕ್ತನದು. 
ಸತ್ಯವೆಂಬ ಕೂರಲಗನೇಕೊಂಡು ಗೆದ್ದ ರುಕಣಾಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು. 


೩೧. 


ಪ್ರಪಂಚವೇ ಎರಡಾಳಿನ ಭಾಷೆಯದು. ಭ್ರಮೆಯನ್ನುಂಟುಮಾ 
ಡುವ ಭ್ರಮನಿರಸನ ಗೊಳಿಸುವ ಎರಡು ಕ್ರಿಯೆಗಳಿಗೂ ಅಲ್ಲಿ ಶಕ್ಯವಿದೆ. 
ಅದು ಹೊರಗೂ ಇದೆ . ಒಳಗೂ ಇದೆ. ದೇವನಿಂದ ನಿರ್ಮಿತವಾದ ಅವನ 
ಅವಿನಾಭಾವ ಸಂಬಂಧದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಅಥವ ಅವನ ಲೀಲೆಯ ರೂಪ 
ಗೊಂಡು ಪ್ರವೃತ್ತಿ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ತೋರಿಕೆಗೊಂಡ ಪ್ರಪಂಚವನ್ನು ನೋಡುವ 
ದೃಷ್ಟಿ ಕೊಟ್ಟಾಗ ಅದು ನನ್ನನ್ನು ಕೊಲ್ಲುತ್ತೇನೆಂದು ಹೇಳುತ್ತದೆ. 
ಸದ್ಧ ಕ್ರಿಯೆ ನಡೆಯಂಗವಿಸಿದ ಅಂಗನು ಅದನ್ನು ಗೆಲ್ಲುತ್ತೇನೆಂಬ ದೃಢನಿಶ್ಚ 
ಯದಿಂದ ಸಾಗುತ್ತಾನೆ. ಅವನ ಈ ಹೋರಾಟಕ್ಕೆ ಸತ್ಯವೇ ಖಡ್ಡ . 
ಅವನ ಭಕ್ತಿಯೇ ಇಲ್ಲಿ ಶಕ್ತಿಯಾಗಿ ಕ್ರಿಯೆಯನ್ನೆ ಸಗುತ್ತದೆ. ಲಿಂಗವ 
ಗೆಲುವರೆ ಶರಣಸತಿ ಲಿಂಗಪತಿ ಎಂಬೊಂದು ಅಲಗುಸಾಲದೆ ? ಇಲ್ಲಿ 
Cಅಲಗು ” ಶಬ್ದ ಪ್ರಯೋಗವಿರುವುದನ್ನು ಗಮನಿಸಬೇಕು. ಅದು ಶಕ್ತಿಪರ 
ವಾಗಿಯೇ ಇದೆ. ಈ ಸೃಷ್ಟಿಯೆಂಬುದು ಶಕ್ತಿಯ ವಿಸ್ಕಾರ ರೂಪ. ಅದು 
ಅನೇಕ ಶಕ್ತಿಗಳಿಗೆ ಆಧಾರ. ಇಂಥ ಅನೇಕ ಶಕ್ತಿಗಳಿಗೆ ಆಧಾರರೂಪವಾಗಿ 
ತೋರುವಿಕೆಗೊಂಡ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಆತ್ಮಶಕ್ತಿಯ ಪ್ರಕಟನೆಗೊಳ್ಳಬೇಕು. 
ಅವುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಮೆಟ್ಟಿ ತುಳಿದು ಆಳುವ ಸಾಮಥ ಆತ್ಮದಲ್ಲಡಗಿದ ಇಚ್ಚಾ 
ಶಕ್ತಿಗುಂಟು. ದೇವಲೋಕ ಮರ್ತಲೋಕಗಳೆಂಬ ಎರಡು ಲೋಕಗಳ 
ಕಲ್ಪನೆಯೂ ಇದೇ ಆಗಿದೆ. ಈ ಲೋಕವೇ ದೇವಲೋಕವೂ ಮರ್ತ 
ಲೋಕವೂ ಆಗಬಹುದು. ಇಲ್ಲಿ ಸಲ್ಲುವವರು ಎಂದರೆ ಅಂತರಂಗಕ್ಕೆ ಸಲ್ಲು 
ನವರು , ಆತ್ಮ ಪರಿಶುದ್ಧರು, ಬಹಿರಂಗ ವ್ಯವಹಾರಕ್ಕೂ ಸಲ್ಲುತ್ತಾರೆ. 
ಅಂತೆಯೆ ಶುದ್ದಿಯೆಂಬುದು ಆಂತರಿಕವಾಗಿ ಹೊರಹೊಮ್ಮಿ ಸುಂದರವಾಗಿ 
ಬಂದಾಗಲೆ ಹೊರಗೆಲ್ಲ ಸುಂದರವಾಗಿ ಗೋಚರಿಸುತ್ತದೆ. ಆಗ ಈ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯು ದಿವ್ಯ ದೃಷ್ಟಿಯಾಗಿ ಎಲ್ಲೆಲ್ಲೂ ತನ್ನನ್ನೇ ತಾನು ನೋಡುವ ಸಕಲ 
ಮಸಕನಕಳೆದಿಪ್ಪ ಬೆಳ್ಳಂಬೆಳಕಾಗುವುದು ; ಕಣ್ಣಳು ತುಂಬಿದ ಬಳಿಕ ನೋಡ 
ಲಿಲ್ಲ. ಈ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ಸರ್ವತ್ರ ತನ್ನನ್ನೇ ನೋಡುವ ಪೂರ್ಣ ದೃಷ್ಟಿಯ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯವಿದೆ . ಮಹಾತಾಪಿಯಾದರೂ , ಬ್ರಹ್ಮಹತ್ಯೆ ಮಾಡಿದವನಾ 
ದರೂ ಏನೇ ಪಾಪಕಾರಗಳು ಅರಿತೋ ಅರಿಯದೆಯೋ ಆಗಿರಲಿ ಅವೆಲ್ಲ 
ದೇವನನ್ನು ನಂಬಿ ಸನ್ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ನಡೆದರೆ ಸಾಕು ಓಡಲು ಶಕ್ಯವಿದೆ. 


ಈ ಪ್ರಬಲ ಧೈರವನ್ನು ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಬಸವಣ್ಣ ಉಸುರಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಪಾಪ 
ಗಳು ಸಂಘಟಿಸುವುದೂ ಪಾಪಕ್ರಿಯೆಗಳನ್ನೆಸಗುವುದೂ ಸಹಜವೇ ಆಗಿದೆ . 
ಅಂಥವರನ್ನು ತಿರಸ್ಕಾರ ಮಾಡಿ ಫಲವಿಲ್ಲ. ಅವರು ಶಿವಸಂಸ್ಕಾರದಿಂದ 
ದೂರವಾಗಿ ಆಕೃತ್ಯವೆಸಗಿದಂತೆ ನಮಗೆ ತೋರುವುದು . ಅವನಿಗೆ ಸಂಸ್ಕಾರ 
ಕೊಟ್ಟಾಗ ಅವನ ಆಂತರಿಕ ಆಲೋಚನೆಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಶಿವಜ್ಞಾನದ ಬೆಳಕನ್ನು 
ತೋರಿಸಿದಾಗ ಅವು ತಾನಾಗಿ ನಾಶವಾಗುವುವು; ಎಂಬ ದಿವ್ಯ ಸಂದೇಶ ಬಸ 
ವಣ್ಣನವರದು . ಜೀವನನ್ನು ಶಿವನು ಉಣ್ಣುತ್ತಾ ಬಂದಾಗ ಜೀವನೇ 
ಶಿವನಾಗುವನು. ಸಕಲ ಶಿವಗುಣ ಪರಿಪೂರ್ಣನೌಗುವನು. ಎಂದು ಅರ್ಥ. 

ಮೇಲ್ಕಂಡ ಶುದ್ದಿಯನ್ನೂ ಶಿವಸಂಸ್ಕಾರವನ್ನೂ ಪಡೆಯಲು ತಮ್ಮ 
ಮನಸ್ಸಿನೊಡನೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸತ್ಯವೆಂಬ ಕೂರಲಗನ್ನು ಹಿಡಿದು 
ಮಾಡಿದ ಹೋರಾಟವನ್ನು ಗಮನಿಸಬಹುದಾಗಿದೆ. 
1 ) ಲೇಸಕಂಡು ಮನ ಬಯಸಿ ಬಯಸಿ ಆಸೆಮಾಡಿದೋಡಿಲ್ಲ ಕಂಡಯ್ಯ ; 
- ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಕೇಳಯ್ಯ ನೀವೀನಕಾಲಕಲ್ಲದಿಲ್ಲಕಂಡಯ್ಯ . 
2) “ಎನ್ನ ಚಿತ್ತವು ಅತ್ತಿಯ ಹಣ್ಣು ನೋಡಯ್ಯ ; ವಿಚಾರಿಸಿದೊಡೇನೂ 

ಹುರುಳಿಲ್ಲವಯ್ಯ , ಪ್ರಪಂಚಿನ ಡಂಬಿನಲ್ಲಿ ಎನ್ನ ದೊಂದು ರೂಪುಮಾಡಿ 
ನೀವಿರಿಸಿದಿರಿ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ” 
“ ಮುಂಗಯ್ಯ ಕಂಕಣಕೆ ಕನ್ನಡಿಯ ತೋರುವಂತೆ ಎನ್ನ ಮನವು 
ನಿಧನವನೊಲ್ಲದೆ ಜಲಗ ಮುಚ್ಚಿತ್ತು ನೋಡ. ನಾಯಿಗೆ ನರಿವಾಣ 
ವಿಕ್ಕುವುದೆ ? ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ? ” 
“ ಕೊಂಬಿನ ಮೇಲಿನ ಮರ್ಕಟನಂತೆ ಲಂಘಿಸುವುದೆನ್ನ ಮನವು; 
ನಿಂದಲ್ಲಿ ನಿಲ್ಲಲೀಯದೆನ್ನ ಮನವು ; ಹೊಂದಿದಲ್ಲಿ ಹೊಂದಲೀಯದೆನ್ನ 
ಮನವು ! ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ನಿನ್ನ ಚರಣ ಕಮಲದಲ್ಲಿ ಭ್ರಮರ 

ನೌಗಿರಿಸು, ನಿಮ್ಮ ಧರ್ಮ ” 
5 ) ಮರನೇರಿದ ಮರ್ಕಟಕನಂತೆ ಹಲವು ಕೊಂಬೆಗೆ ಹೇಯುತಲಿದೆ; 

ಬೆಂದಮನನ ನಾನೆಂತು ನಂಬುವೆನಯ್ಯ ?... ಎನ್ನ ತಂದೆ ಕೂಡಲ 
ಸಂಗಮದೇವನಲ್ಲಿಗೆ ಹೋಗಲೀಯದಯ್ಯ ! ” 
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6) ಅಂದಣವನೇರಿದ ಸೊಣಗನಂತೆ ಕಂಡೊಡೆ ಬಿಡದು ಮುನ್ನಿನಸ್ವಭಾ 

ವವನು; ಸುಡುಸುಡು ! ಮನವಿದು ವಿಷಯಕ್ಕೆ ಹರಿವುದು , ಎನ್ನೊ 
ಡೆಯ ಕೂಡಲ ಸಂಗಮದೇವ, ನಿನ್ನ ಚರಣವ ನೆನೆವಂತೆ ಕರುಣಿಸು 

ಸೆರಗೊಡ್ಡಿ ಬೇಡುವೆ ನಿನ್ನ ಧರ್ಮ ” 
7) ತುಪ್ಪದ ಸವಿಗೆ ಅಲಗನೆಕ್ಕುವ ಸೊಣನಂತೆನ್ನ ಬಾಳುವೆ ; ಸಂಸಾರ 

ಸಂಗವ ಬಿಡದು ನೋಡೆನ್ನ ಮನವು. ಈ ನಾಯಿತನವ ಮಾಣಿಸು 
ಕೂಡಲ ಸಂಗಮದೇವ ನಿಮ್ಮ ಧರ್ಮ ” . 
8) “ ಒಂದು ಮೊಲಕ್ಕೆ ನಾಯನೊಂಬತ್ತ ಬಿಟ್ಟಂತೆ ಎನ್ನ ಬಿಡು ತನ್ನ ಬಿಡೆಂ 

ಬುದು ಕಾಯವಿಕಾರ ; ಎನ್ನ ಬಿಡು ತನ್ನ ಬಿಡೆಂಬುದು ಮನೋವಿಕಾರ; 
- ಕರಣೇಂದ್ರಿಯಗಳೆಂಬ ಸೊಣಗ ಮುಟ್ಟದ ಮುನ್ನ ಮನ ನಿನ್ನ 

ನೆಲ್ಲುವುದೆ ? ಕೂಡಲ ಸಂಗಮದೇವ !” 
9 ) “ ದಂದುಗ ಬಿಡದು ಮನದ ಸಂದೇಹ ಹಿಂಗದಾಗಿ ; ಮುಂದೆ ಲಿಂಗವ 

ಕಂಡಿಹೆನೆಂಬುದು ಹುಸಿನೋಡ! ........ ? 


10) “ ತನ್ನ ವಿಚಾರಿಸಲೊಲ್ಲದು ಇದಿರ ವಿಚಾರಿಸಹೋಹುದೇ ಮನವು 

ಏನಮಾಡುವೆನೀ ಮನವನು ? ಎಂತುಮಾಡುವೆನೀ ಮನವನು ? - 

ಕೂಡಲ ಸಂಗಮದೇವನ ಶರಣರ ನಚ್ಚದ ಮಚ್ಚದ ಬೆಂದಮನವನು? 
11 ) “ತನ್ನಿಚ್ಛೆಯ ನುಡಿದರೆ ನಚ್ಚು ವುದೀ ಮನವು; ಇದಿರಿಚ್ಛೆಯ ನುಡಿ 

ದರೆ ಮೆಚ್ಚದೀಮನವು, ಕೂಡಲ ಸಂಗಮದೇವನ ನಚ್ಚದ ಮೆಚ್ಚದ ಈ 

ಮನವ ಕಿಚ್ಚಿನೊಳಗಿಕ್ಕುವೆ” 
_ 12) “ ಸುಡಲೀ ಮನವೆನ್ನನು ಉಡುಹನ ಮಾಡಿತ್ತು ! ನಡೆವಲ್ಲಿ ನುಡಿನಲ್ಲಿ 

ಅಧಿಕನೆಂದೆನಿಸಿತ್ತು ..... ......” 
13) " ವಚನದ ಹುಸಿ ನುಸುಳೆಂತು ಮಾಣುದೆನ್ನಾ ? 

ಮನದ ಮರ್ಕಟತನವೆಂತು ನಾಣ್ಣುದೆನ್ನಾ ?........” 


14 ) ( ಅಂಗದ ನೋಟವು ಸಿಂಗದ ಗಾತ್ರವು: ಹಿಂಗದು ಮನದಲ್ಲಿ ನಾನಾ 

ವಿಕಾರವು........... ಬೆಂದ ಮಾಯಕ್ಕಂಜಿ ನಿನ್ನ ಮರೆಹೊಕ್ಕೆ ಕೂಡಲ 
ಸಂಗಮದೇವ 


15) " ವಿಕಳನಾದೆನು ಪಂಚೇಂದ್ರಿಯ ಧಾತುವಿನಿಂದ ; ಮತಿಗೆಟ್ಟೆನು 

ಮನದ ವಿಕಾರದಿಂದ, ಧೃತಿಗೆಟ್ಟೆನು ಕಾಯವಿಕಾರದಿಂದ, ಶರಣು 

ಹೊಕ್ಕೆನುಕೂಡಲ ಸಂಗಮದೇವಯ್ಯ ” 
16) " ಆಸೆಯಾಮಿಷ, ತಾಮಸ, ಹುಸಿ, ವಿಷಯ , ಕುಟಿಲ, ಕುಹಕ, 

ಕ್ರೋಧ 
, 
ಕುದ್ರ , ಮಿಥೆ ಇವನೆನ್ನ ನಾಲಗೆಯ ಮೇಲಿಂದ ತೆಗೆದು ಕಳೆಯಯ್ಯ 
ಅದೇಕೆಂದರೆ ನಿಮ್ಮ ತಲೆ ಬರಲೀಯವು........” 


ಮೇಲಿನ ಮಾನಸಿಕ ವಿಕಾರಗಳು ಬಸವಣ್ಣನವರ ವೈಯಕ್ತಿಕ ವಿಚ್ 
ರಗಳಾಗಿ ಉದ್ಘಾಟನೆಗೊಂಡಿದ್ದರೂ ಸರ್ವರ ಮನೋವಿಕಾರಗಳೇ ಆಗಿವೆ. 
ಮನದ ಈ ವಿಕಾರವಡಗದಿದ್ದರೆ ಶಿವಜ್ಞಾನ ಮಾನವನಿಗೆ ಲಭ್ಯವಿಲ್ಲ. 
ಭೂಮಿಯು ಬೆಳೆಯುಳ್ಳದೆ ನಿಜ, ಆದರೆ ಪ್ರಳಯದ ಕಸ ಹುಟ್ಟಿದೆ. 
ಆ ಕಸ ಕೀಳಲ್ಪಡಬೇಕು. ವಿಷಯವೆಂಬ ಹಸುರಿಗೆ ಪಶು ಆಶಿಸಿ ಬಾಯಿ 
ಬಿಟ್ಟ ಹಾಗೆ ಆಗಬಾರದು. ಕೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಪಶು ಸಿಕ್ಕಿ ಒದ್ದಾಡಿ ದೆಸೆದೆಸೆಗೆ 
ಬಾಯಿಬಿಡುವಂತಾಗಬಾರದು . ಇನ್ನೊಬ್ಬರು ತುಡುಗುಣಿದನವೆಂದು ಹಿಡಿದು 
ಬಡಿಯದ ಮುನ್ನ ಶಿವಸಂಸ್ಕಾರಗೊಳ್ಳಬೇಕು. ಈ ಲಿಂಗವೆಂಬ ಪರುಷ 
ಮುಟ್ಟಿ ಮನವೆಂಬ ಕಬ್ಬಿಣ ಹೊನ್ನಾಗಬೇಕು. ಶಿವನನ್ನು ಮರೆಹೋಗದೆ 
ಅವನ ಭಕ್ತಿರಸವನ್ನು ಮನದಣಿಯುವಂತೆ ಕುಡಿಯದೆ ಮನದ ಈ ವಿಕಾರ 
ಮಾಣದು. ಅಂತೆಯೆ ನಡೆವಲ್ಲಿ, ನುಡಿವಲ್ಲಿ , ವಸ್ತು ಸಂಗ್ರಹದಲ್ಲಿ , ರಮಿಸು 
ವೆಡೆಯಲ್ಲಿ, ಭೋಗಸಮಯದಲ್ಲಿ , ಸುಖವನ್ನು ಹೊಂದುವೆಡೆಯಲ್ಲಿ ಕೊನೆಗೆ 
ಸಾಯುವೆಡೆಯಲ್ಲಿ ಲಿಂಗಕಳೆಯೆ ಎಲ್ಲೆಲ್ಲೂ ಪ್ರಸಾರಗೊಳ್ಳುವ ನಡೆಯಳವ 
ಡಲು ಸರ್ವಶಕ್ತಿಯೂ ಭಕ್ತಿಯಾಗಿ ಉದಕರಣ ಪಡೆಯಬೇಕೆಂಬುದೇ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪ್ರಬಲಾತುರ. ಅದು ಅವರ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಎದ್ದು ಕಾಣುತ್ತದೆ 
ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಅವರು : 
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“ಅಯ್ಯಾ ಅಯ್ಯಾ , ಎಂದು ಕರೆವುತ್ತಲಿದ್ದೇನೆ; ಅಯ್ಯಾ ಅಯ್ಯಾ , 
ಎಂದು ಒರಲುತ್ತಲಿದ್ದೇನೆ; “ ಓ ” ಎನ್ನಲಾಗದೇ ಅಯ್ಯಾ.... ..” 
“ ನೀ ಹುಟ್ಟಿಸಿದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿದೆ, ನೀ ಕೊಂದಲ್ಲಿ ಸಾಯದೆ ಎನ್ನ ವಶವೇ 
ಅಯ್ಯಾ ? ಅಕಟಕಟ ! ಎನ್ನವನೆನ್ನವನೇ ಎನ್ನಯ್ಯ ಕೂಡಲ ಸಂಗನು 
ದೇವಯ್ಯ ” 
* ಅತ್ತಲಿತ್ತ ಹೋಗದಂತೆ ಹೆಳವನ ಮಾಡಯ್ಯ ತಂದೆ ; 
ಸುತ್ತಿ ಸುಳಿದು ನೋಡದಂತೆ ಅಂಧಕನ ಮಾಡಯ್ಯ ತಂದೆ ; 
ಮತ್ತೊಂದ ಕೇಳದಂತೆ ಕಿವುಡನ ಮಾಡಯ್ಯ ತಂದೆ ; ನಿಮ್ಮ ಶರಣರ 
ಸಂಗವಲ್ಲದೆ ಅನ್ಯ ವಿಷಯ ಕೇಳಿಸದಂತೆ ಇರಿಸು ಕೂಡಲ ಸಂಗಮದೇವ” 

ಏಕೆಂದರೆ ಎನ್ನ ನಾಮಕ್ಷೇಮ , ಹನಿವೃಧಿ , ಮಾನಾಪಮಾನ 
ಎಲ್ಲವೂ ನಿನ್ನವೇ ಆಗಿವೆ. ಬಳ್ಳಿಯು ಕೌಯನ್ನು ಭೌರವೆಂದರಿಯಬಾ 
ರದು. ( ನರವಿಂಧ್ಯದೊಳಗೆ ಎನ್ನ ನ್ನು ಹುಲುಗಿಳಿಯಮಾಡಿ ಸಲಹುತ್ತ ಶಿವ 
ಶಿವಾ ಎಂದು ಓದಿಸಯ್ಯ , ಭಕ್ತಿಯೆಂಬ ಪಂಜರದೊಳಗಿಕ್ಕಿ ಸಲಹು” ಎಂಬಲ್ಲಿ 
ಭಕ್ತಿಜೀವನ ಶಿವನಕಾರುಣ್ಯಗಳೇ ಮೊದಲಾದುವು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಪ್ರಾಕೃತ 
ಮನಸ್ಸು ಅಪ್ರಾಕೃತ ಮನಸ್ಸಾಗಿ ಉದಾತ್ತೀಕರಣ ಹೊಂದಲು ಮುಖ್ಯ 
ವೆಂಬುದು ಗೊತ್ತಾಗದಿರದು. ಅಂದರೆ ಜೀವನು ದೇವನಾಗಲು ಭಕ್ತಿ 
ಜೀವನವಳಪಟ್ಟು ನರಪ್ರಪಂಚವೇ ಹರಪ್ರಪಂಚವಾಗಿ ಮಾರ್ಪಡಬೇಕು, 
ಘನವಾದ ಸೃಷ್ಟಿ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಅಡಗಬೇಕು. ದೃಷ್ಟಿ ವಿಶಾಲಗೊಳ್ಳಬೇಕು. 
ಯಾವ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನಿರಿಸಿಕೊಂಡು ಪ್ರಪಂಚವನ್ನು ನೋಡುತ್ತೆವೋ 
ಅಷ್ಟು ವರ್ಣದಿಂದ ಅದು ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಏರಬೇಕು, ಏರಿನೋಡಬೇಕು. 
ಏರಿದ ಮನುಷ್ಯನ ನಡೆನುಡಿ, ಮೃದುವಚನ, ಅಹಂಕಾರರಾಹಿತ್ಯ , ಸದ್ದಿ 
ನಯಾದಿಗಳು. ದೇವಲೋಕ- ನರ್ತಲೋಕಗಳು , ಪುಣ ಪಾಪಗಳು 
ತಮ್ಮಿಷ್ಟದಲ್ಲಿವೆ. 
ಈ ಸಲ ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ವ್ಯಕ್ತ ಪಡುವ ಅಂಶ 
ಭಕ್ತಿಜೀವನ ; ಭಕ್ತಿಶಕ್ತಿಯೆ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಕಾಠಿಣ್ಯ ತೊಲಗಲು ಮುಖ್ಯ 
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ವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಈ ಭಕ್ತಿ ಶಕ್ತಿ ಪರವೆಂಬಂಶವನ್ನೂ ಮರೆಯಬಾ 
ರದು. ವ್ಯಕ್ತಿನಿಷ್ಟ ಧರ್ಮವಾಗಿ ಇದು ಬೆಳೆದು ಬಂದಾಗ ತನ್ಮೂಲಕ 
ಸೌಮಾಜಿಕ ನೆಮ್ಮದಿಯುಂಟಾಗುವುದೆಂಬಂಶ ಇಲ್ಲಿ ಬಹು ಮುಖ್ಯವಾದುದು. 


ಧಾರ್ಮಿಕಾಚರಣೆಯ ಮುಖ್ಯ ಬೋಧೆಗಳು 
ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಪ್ರಾಚೀನಕಾಲದಲ್ಲಿ ಧರ್ಮ ಮತ್ತು ಭಾಷೆಗಳು 
ಜನತೆಯ ಐಕ್ಯದ ಪ್ರಮುಖ ಸಾಧನಗಳಾಗಿದ್ದು ವೆನ್ನಬಹುದು. ಧರ್ಮ 
ವೆಂಬುದು ಸಾಮಾಜಿಕ ನಿತ್ಯ ನಿತ್ಯ ಜೀವನದಿಂದ ಭಿನ್ನವಾದುದಲ್ಲ. 
ಅವರು ತಮ್ಮ ಹಿಂದಿನ ಭಾರತದ ವಿವಿಧ ದರ್ಶನ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಅಭ್ಯಸಿಸಿ 
ತೂಗಿನೋಡಿ ಪ್ರಕೃತ ಜಗತ್ತಿಗೆ ಧರ್ಮದ ವಿಷಯವಾಗಿ ಕೊಡುವ ಸಂದೇಶ 
ದಲ್ಲಿ ವಿಶೇಷವಾದ ಭಿನ್ನಾಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನೇ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆನ್ನಬಹುದು. 
ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಅವರ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಲ್ಲಿ 

1 . ಪ್ರಾಚೀನ ಧರ್ಮಗ್ರಂಥಗಳನ್ನು ಅವುಗಳ ಬೋಧೆಗಳನ್ನು ತೂಗಿ 
ನೋಡಬೇಕು. ಅದರಲ್ಲಿ ಈ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಅನಯವಾಗದ ವಿಚಾರ ವೇದಿ 
ಕೆಗೆ ಸಮಂಜಸವೆನಿಸದ, ಅಂಗನಿಗೆ ಸಂಸ್ಕಾರವೀಯಲಸಮರ್ಥವಾದಕೊಳೆ 
ಯನ್ನು ಪೂರ್ಣ ಕಳೆಯಬೇಕು. ತರ್ಕಬದ್ಧವಾದ ಕೃತ್ರಿಮವಿಲ್ಲದ ಹೊಸ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಬೆಳೆಯಬೇಕು. 

2. ರೇಷ್ಟವೊಂದು ಏಕೇಶ್ವರವಾದದಲ್ಲಿ ಮುಂದುವರಿಯಬೇಕು. ಹಲವು 
ದೈವಗಳಕಲ್ಪನೆ, ತ್ರಿಮೂರ್ತಿಗಳಕಲ್ಪನೆ; ಮೂಢಧರ್ಮಾಚರಣೆ 
ಗಳಿಗೆ ಭರತವಾಕ್ಯ ಹಾಡಬೇಕು. ಏಕೇಶ್ವರ ವಾದದಿಂದ ಭಾವೈಕ್ಯ 
ಬೆಳೆಯಬೇಕು. 


3. ಧಾರ್ಮಿಕವಿಧಿ, ವಿಧಾನ, ಶಿಕಣಗಳು ಎಲ್ಲರಿಗೂ ದೊರಕಬೇಕು. 
ಅವು ಕೇವಲ ನಿಯಂತ್ರಣಕ್ಕೊಳಪಟ್ಟು ವಿಧಿನಿಷೇಧಗಳಿಂದ ತುಂಬಿ ಒಂದೇ 
ಕಡೆಯಲ್ಲಿ ಕೇಂದ್ರೀಕೃತವಾಗಬಾರದು, 


೩೭ 


4 , ಧರ್ಮಕ್ಕೂ , ಧರ್ಮಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೂ ಸರ್ವರೂ ಸಮಾನರು ; ಧರ್ಮಾ 
ನುಯಾಯಿಗಳಲ್ಲಿ ಕೀಳು-ಮೇಲು ಭಾವನೆ ಸಲ್ಲದು. ಕರ್ತವ್ಯ ಕರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರವಿರಬೇಕು. ಕರ್ತವ್ಯದಿಂದ ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು ಅಳತೆಮಾಡಬಾರದು. 
* 5 , ಜನಾಂಗದಲ್ಲಿ ಭಕ್ತಿಪಂಥವೇ ಒಂದು. ಅದಿಲ್ಲದ ಪಂಥವೇ 
ಒಂದು. ಹೀಗೆ ಎರಡು ಗುಂಪುಗಳು ಮಾತ್ರ ಇರಬೇಕಲ್ಲದೆ, ನೂರಾರು 
ಗುಂಪುಗಳಿರಬಾರದು. ಭಕ್ತಿ ಪಂಥದಿಂದ ದೂರವಿರುವವರನ್ನು ಪ್ರೀತ್ಯಾದ 
ರಗಳಿಂದ ಭಕ್ತಿ ಪಂಥದ ಕಡೆಗೆ ಮನವೊಲಿಸಿ ದಾರಿಗೆತಂದು ಸತ್ಪಜೆಗಳನ್ನಾ 
ಗಿಸಬೇಕು. 

ಈ ಮುಖ್ಯ ತತ್ವಗಳು ಅವರ ಧಾರ್ಮಿಕ ಬೋಧೆಯ ಪ್ರಮುಖಾಂಶ 
ಗಳೆಂದು ತಿಳಿದುಬರುತ್ತದೆ. 

ವೇಝಗಮಗಳು ಭಾರತದ ಪ್ರಾಚೀನತಮ ಧರ್ಮಗ್ರಂಥಗಳು . ಇವು 
ಇಲ್ಲಿನ ಜನಾಂಗದ ಜೀವನದೊಂದಿಗೆ ಬಹುಕಾಲದಿಂದ ಸಂಪೂರ್ಣ ಬೆಸುಗೆ 
ಗೊಂಡು ಬಂದಿವೆ . ಆದರೂ ಇವುಗಳ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳನ್ನು ಪ್ರಶ್ನಿಸಿ ಹಲ 
ಕೆಲವು ಮಾರ್ಪಟಾಗಬೇಕೆಂದು ಪ್ರತಿಮಾತನಾಡಿದವರೂ ಈ ಭಾರತದ 
ಲ್ಲಿಯೇ ಹುಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ತರ್ಕಬದ್ಧವಾಗಿರಲಿ, ಆಗದಿರಲಿ ಹಳೆಯದೆಲ್ಲ ಸತ್ಯ 
ವೆಂದೇ ಭ್ರಮಾತ್ಮಕಜ್ಞಾನದಿಂದ ಜನಕೋಟಿಯ ನಿತ್ಯ ನಿತ್ಯ ವ್ಯವಹಾರ 
ಸಾಗುತ್ತಿದ್ದಾಗ ಆಲೋಚನಾಜೀವಿಗಳು ಅವನ್ನು ತೂಗಿನೋಡಿ ಗಟ್ಟಿ ಜೊ 
ಳ್ಳುಗಳನ್ನು ಗೊತ್ತು ಹಚ್ಚಿ ಇದು ಬದ್ದ - ಇದು ಅಬದ್ದವೆಂದು ಹೇಳಲುಪಕ್ರ 
ಮಿಸುತ್ತಾರೆ. ಕೆಲವು ಕಾಲ ಅವರು ಪಟ್ಟಭದ್ರ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಯ ಅನೇಕರ 
ವಿರೋಧಕ್ಕೂ ಕಾರಣರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಜನಜೀವನಕ್ಕೆ ಹೊಸ ಮೂಲ್ಯಗಳು 
ಸಿಕ್ಕರೆ ಸಾಕು ನನಗೆ ಅಪಾಯ ಒದಗಿದರೂ ಒದಗಲಿ ಎಂಬ ಅಭಿಪ್ರಾ 
ಯದೊಡನೆ ಸತ್ಯ ತತ್ತರಾಧಕರು ಹೆಣಗುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ಹೆಣಗಿದವರಲ್ಲಿ 
ಬುದ್ದ ಮೊದಲನೆಯವನಾದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರೇ ಎರಡನೆಯವರೆನಿಸುತ್ತಾರೆ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕೆಲವು ಕಡೆ ವೇದಾಗಮಗಳ ಪ್ರಾಮಾಣ್ಯವನ್ನು 
ಸ್ವೀಕರಿಸಿದುದೂ , ಇನ್ನು ಕೆಲವು ಕಡೆ ಅವುಗಳ ಪ್ರಮಾಣ್ಯವನ್ನು ತಿರಸ್ಯ 


೩೮ 


ರಿಸಿದುದೂ ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ ಕೆಲವು ಕಡೆ ಏಕೇಶ್ವರವಾದದ ಸಮರ್ಥನೆಯಲ್ಲಿ, 
ಕೆಲವು ಕಡೆ ಭಕ್ತಿಸಂಪನ್ನನಾದ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯನಿಗೆ ಸ್ಥಾನ ಕಲ್ಪಿಸಿ ಕೊಡುವಲ್ಲಿ, 
ಕೆಲವು ಕಡೆ ತ್ರಿವಿಧ ದಾಸೋಹ ಸಮರ್ಥನೆಯಲ್ಲಿ, ಕೆಲವು ಕಡೆ ಸರ್ವಜೀವ 
ದಯಾಪರತೆ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಅವಶ್ಯಕವೆಂಬ ಮಾತನ್ನು ದೃಢಪಡಿಸುವಲ್ಲಿ, 
ಮತ್ತೊಮ್ಮೆ ಕರ್ಮಾಕರ್ಮಗಳ ನಿಷ್ಕರ್ಷೆಗೊಳಿಸುವಲ್ಲಿ, ವೇದಾಗಮಾದಿಗ 
ಇನ್ನೂ ಈಶರತ ಮಿಕ್ಕಿ ನಿಂತಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ಸುಮಾರು 37 
ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ವೇದದ ಹೆಸರೆತ್ತಿ ಮಾತನಾಡಿದುದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ಇದ 
ರಂತೆ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳು , ಆಗಮಗಳು , ಗೀತೆ ಮೊದಲಾದವುಗಳ ವಿಚಾರ 
ವನ್ನು ವಾಚ್ಯವಾಗಿಯೂ , ಪರೋಕ್ಷವಾಗಿಯೂ ಅವುಗಳ ಆಧಾರಗಳನ್ನೆತ್ತಿ 
ಹೇಳಿ ಖಂಡಿಸಿದುದೂ , ಒಪ್ಪಿ ದುದೂ ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ಇವನ್ನೆಲ್ಲ ತೂಗಿ 
ನೋಡಿ ತಮ್ಮ ವಿಚಾರಧಾರೆಗೆ ಸಮನ್ವಯಗೊಳ್ಳುವುದನ್ನು ಒಪ್ಪಿ ಉಳಿದು 
ದನ್ನು ಅಸ್ವೀಕಾರಮಾಡಿದ ಬಗೆಗೆ ಈ ಕೆಳಗಿನ ಕೆಲವು ದೃಷ್ಟಂತಗಳನ್ನು 
ಕೊಡಬಹುದಾಗಿದೆ : 
1. ವೇದ ನಡುನಡುಗಿತ್ತು ; ಶಾಸ್ತ್ರವಗಲಿ ಕೆಲಕ್ಕೆ ಸಾರಿದ್ದಿತಯ್ಯ ; 

ತರ್ಕತರ್ಕಿಸಲರಿಯದೆ ಮೂಗುವಟ್ಟಿದ್ದಿತಯ್ಯ ; 
ಆಗಮ ಹೆರತೊಲಗಿ ಅಗಲಿ ಇದ್ದಿತ್ತಯ್ಯ ; 

ನಮ್ಮ ಕೂಡಲ ಸಂಗಮದೇವನು ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮನೆಯಲಿ ಉಂಡ ಕಾರಣ 
2 , ವೇದಕ್ಕೆ ಒರೆಯ ಕಟ್ಟುವೆ; ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ನಿಗಳವ ನಿಕ್ಕುವೆ: ತರ್ಕದ ಬೆನ್ನಬಾರ 

- ನತ್ತುವೆ ; 
ಆಗಮದಮೂಗಕೊಯುವನುನೋಡಯ್ಯ ಮಹಾ ದಾನಿಕೂಡಲ ಸಂಗಮದೇವ 

ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮನೆಯ ಮಗ ನಾನಯ್ಯ . 
- 3, ...ಕೂಡಲ ಸಂಗಯ್ಯನ ಭಕ್ತಿಗಜ ಹೋ ! ಆಗಮದ ಹಲ್ಲಕಳೆದಿತ್ತು 


ಶಿ 


ಸಕೃದ್ದರ್ಶನಕ್ಕೆ ವೇದಾಗಮಗಳ ತಿರಸ್ಕರ ನುಡಿಯೆಂದು ಕಂಡುಬಂ 
ದರೂ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಯಾವ ಜಾತಿಯವನೇ ಆಗಲಿ ಶಿವಸಂಸ್ಕರಿಯಾದ 
ವ್ಯಕ್ತಿನಿಷೆಗೆ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳು ಒಪ್ಪದೆ ಇದ್ದರೆ ನಾನು ಅವನ್ನು ಲೆಕ್ಕಿಸುವುದಿಲ್ಲ. 
ಹುಟ್ಟು ಮುಖ್ಯವಲ್ಲ ಶಿವಜ್ಞಾನ ಮುಖ್ಯ ಎಂಬ ಅಂಶ ಪ್ರತಿಷ್ಠಾಪನೆಗೆ 
ಸಮಯವರಿತು ನುಡಿದ ನುಡಿಯಾಗಿದೆ. ಕಂಚಿಯ ಕಾರಿಕಾಲಚೋಳ 


೩೯ 


ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯಗಳ ಭಕ್ತಿ ಪರೀಕ್ಷೆ ನಡೆಯುವ ಕಥೆಯೊಂದು ಬರುತ್ತದೆ. 
ಶಿವನು ಮಾದಾರಚೆನ್ನನ ಮನೆಯ ಅಂಬಲಿಯುಂಡ ಪವಾಡದ ಕಥೆ ಏನ 
ದರೂ ಆಗಿರಲಿ, ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಶೈವಭಕ್ತಿಗೆ ಪ್ರಸಿದ್ದಿ ಪಡೆದ ಕಾರಿಕಾಲ 
ಚೋಳ ಅವನನ್ನು ಸಂಸ್ಕಾರಿಯೆಂದೂ , ಮಹಾಭಕ್ತನೆಂದೂ ಒಪ್ಪಿ , ಗಜ 
ಮಸ್ತಕದ ಮೇಲೆ ಕುಳ್ಳಿರಿಸಿ ಶಿವಾಲಯದವರೆಗೆ ಕರೆತಂದು ಶಿವಾಲಯ 
ವನ್ನು ಹುಗಿಸಿದುದು ನಿಜ . ಇದು ೧೧ ನೆಯ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ನಡೆದ 
ಘಟನೆ. ವೇದಾಗಮೋಪನಿಷದಭಿಪ್ರಾಯದಲ್ಲಿ ಇಂಥ ಮಹಭಕ್ತನಿಗೆ . 
ಮನ್ನಣೆ ಸಿಕ್ಕದಿದ್ದರೆ ಅವುಗಳ ಆ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಲ್ಲಿ ಮಾರ್ಪಾಟಾಗಬೇಕೆಂ 
ಬುದೇ ಈ ವಚನಗಳ ಮಥಿತಾರ್ಥ, ಆದರ್ಶ ವ್ಯಕ್ತಿ ಎಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿದರೇನು? 
ಅವನ ಮನೆಯ ಮಗನಿಗೆ ನೀನು ಸಮಾನನು ಎಂಬಲ್ಲಿ ಅವರು ಭಕ್ತಿ ಪಕ್ಷದ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯಕ್ಕೆ ಅತ್ಯಂತ ನಿಕಟವರ್ತಿಯಾಗಿ ವ್ಯವಹರಿಸಿದ್ದಾರೆ ಎನ್ನಬ 
ಹುದು. ಬಸವಣ್ಣನ ಈ ನಡೆ ಲೋಕದ ನಡೆಯಾಗಬೇಕು. ಸಿದ್ದಾಂತ 
ಗಳೂ ಈ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ತಮ್ಮಲ್ಲಿಯ ಭಿನ್ನಾಭಿಪ್ರಾಯ ತೊರೆಯಬೇಕು. 
ಆದ್ದರಿಂದ ಲೋಕ ತನ್ನ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳನ್ನು ಅರಿಯಲೆನ್ನುತ್ತಾರೆ. ಜಾತಿ 
ಸಂಕರವು ಪಾಪಕಾರ್ಯವೆಂಬ ಪ್ರಾಚೀನ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣ 


0 1 . . “ಶ್ವಪಚೋಪಿಯಾದೊಡೇನು ಲಿಂಗಭಕ್ತನೇ ಕುಲಜನು ” 


- - - - 


“ ಆವ ಕುಲವಾದೊಡೇನು ಶಿವಲಿಂಗವಿದ್ದವನೇ ಕುಲಜನು , ಕುಲವನರಸುವರೇ 
ಶರಣರಲ್ಲಿ ಜಾತಿಸಂಕರರಾದ ಬಳಿಕ ' ಶಿವಜಾತ ಕುಲೇಧರ್ಮ ಪೂರ್ವಜನ್ಮವಿವ 
ರ್ಜಿತಃ | ಉಮಾಮಾತಾಪಿತರು ಈಶ್ವರಃ ಕುಲಮೇವಚ' ಎಂಬುದಾಗಿ 
ಒಕ್ಕುದಕೊಂಬೆನವರಲ್ಲಿಹೊಸಕೊಡುವೆಕೂಡಲ ಸಂಗಮದೇವ ನಂಬುವೆ ನಿಮ್ಮ 

ಶರಣರನು ” , 
( 3, ಅಪ್ಪನು ಡೋಹರ ಕಕ್ಕಯ್ಯನಾಗಿ ಮುತ್ತಯ್ಯ ಚನ್ನಯ್ಯನಾದರೆ ಆನು ಬದುಕೆನೆ ? 

ಮಾಶ್ವಪಚಯ್ಯನ ಸನ್ನಿಧಿಯಿಂದ ಭಕ್ತಿಯ ಸದ್ದುಣವ ನಾನರಿವೆನಯ್ಯ 

ಕಷ್ಟಜಾತಿ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ಜನಿಸಿದೆ ಎನಗಿದು ವಿಧಿಯ ! ಕೂಡಲ ಸಂಗಮದೇವ" . 
( 4 “ಉತ್ತಮ ಕುಲದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿದೆನೆಂಬ ಕಷ್ಟತನದ ಹೊರೆಯ ಹೊರಿಸದಿರಯ್ಯ ... " 

5 . ಸೆಟ್ಟಿಯೆಂಬೆನೆ ಸಿರಿಯಳನ ? ಮಡಿವಳನೆಂಬೆನೆ ಮಾಚಯ್ಯನ ? ಡೋಹಾರ 


6 , 


ನೆಂಬೆನೆ ಕಕ್ಕಯ್ಯನ ? ಮಾದಾರನೆಂಬೆನೆ ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ? ಆನು ಹಾರುವನೆಂದರೆ 
ಕೂಡಲಸಂಗಯ್ಯ ನಗುವನಯ್ಯ ” 
“ಸೂಳೆಗೆ ಹುಟ್ಟಿದಕೂಸಿನಂತ ಆರನಾದರೆಯೂ ' ಅಯಾ ಅಯ್ಯಾ ' ಎನಲಾರೆ 
ಚೆನ್ನಯ್ಯ ನಮ್ಮಯ್ಯನು; ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮಗ ನಾನು . ಕೂಡಲಸಂಗನ ಮಹಾ 
ಮನೆಯೊಳು ಧರ್ಮಸಂತಾನ ಭಾಂಡಾರಿ ಬಸವಣ್ಣನು” 


“ ಅಪ್ಪನು ನಮ್ಮ ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯನು; ಬೊಪ್ಪನು ನಮ್ಮ ಡೋಹಾರ 
ಕಕ್ಕಯ್ಯನು; ಚಿಕ್ಕಯ್ಯನೆಮ್ಮಯ್ಯ ಕಾಣಿರಯ್ಯ , ಅಣ್ಣನು ನಮ್ಮ ಕಿನ್ನರಿಯ 
ಬೊಮ್ಮಯ್ಯ ಎನ್ನನೇತಕ್ಕೆ ಅರಿಯರಿ” 


ಮಹಾಭಕರೆಂಬುದಕ್ಕೆ ಕುಲವಿಲ್ಲ. ಅಲ್ಲಿ ಕುಲವನ್ನು ಹುಡುಕಿ 
ಶ್ರೇಷ್ಠತೆ ಕನಿಷ್ಟತೆಗಳನ್ನರಸುವುದಾದರೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ದ್ರೋಹ 
, ಧರ್ಮ 
ದ್ರೋಹ 
. ತನ್ಮೂಲಕ ರಾಷ್ಟ್ರ ಘಾತಕ ಕಾರ್ಯಕ್ಕೆ ಕೈ ಹಾಕಬಾರದೆಂಬುದೇ 
ಮುಖ್ಯವಾದ ಅಂಶ. ಆದ್ದರಿಂದ ವೇದಾಗಮಗಳಲ್ಲ ಮಾರ್ಪಾಟಾಗಬೇ 
ಕೆಂಬುದಕ್ಕೆ ಹಲವು ಕಡೆ ವೇದಾಗಮಗಳನ್ನು ಝಂಕಿಸಿ ನುಡಿದಿರುವುದು 
ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ತಾತ್ತಿಕ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ವಿಚಾರಿಸಿದಾಗ ಒಂದು ಮಾತು 
ನಿಜ : ಒಂದು ಕಾಲದ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ವ್ಯಕ್ತಿಸಮೂಹದ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳೆಲ್ಲ 
ಸಾರ್ವಕಾಲಿಕವಾಗುವುದು ಶಕ್ಯವೇ ಇಲ್ಲ . ಬುದಿಯು ಪ್ರಗತಿಯಾದ 
ಹಾಗೆಲ್ಲ ವಿಶ್ವಜೀವನದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಸ್ಥಿತ್ಯಂತರಗಳಾಗುತ್ತವಲ್ಲವೆ ? ಆ 
ಸ್ಥಿತ್ಯಂತರ ಪಡೆದ ಕಾಲಕ್ಕೆ ವ್ಯಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಸಮಾಜ ಹೊಂದಿ ಬಾಳುತ್ತವೆ. 
ಆಗ ಕೆಲವು ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳ ಮಾರ್ಪಟು ಅವಶ್ಯಕ. ಇಲ್ಲವಾದರೆ ಬಹು 
ಹಿಂದೆ ಉಳಿಯಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ನೆನಪಿಡಬೇಕಾದ ಒಂದಂಶವಿದೆ. 
ಮೂಲಭೂತವಾದ ಕೆಲವು ತತ್ತ್ವಗಳು, ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳು ಎಂದೂ ಮಾರ್ಪ 
ಟಾಗುವುದಿಲ್ಲ . ಹಿಂದಿನಿಂದ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ತುಂಬಿದ್ದ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆಯ 
ಮತ್ತು ಜಾತಿವಾದದ ಕೃತ್ರಿಮ ನಾಟಕದ ಭರತವಾಕ್ಯವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣ 
ಹಾಡಿ ಶಕ್ಯವಿದ್ದ ಮಟ್ಟಿಗೆ “ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಮೊದಲು ಅಂತ್ಯಜ ಕಡೆಯಾಗಿ ಶಿವ 
ಭಕ್ತರಾದವರನ್ನೆಲ್ಲ ಒಂದೇ ಎಂಬುದೆನ್ನ ಮನವು” ಎಂಬ ತನ್ನ ಮೂಲ 
ಧೈಯದತ್ತ ಗಣನೀಯ ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ಪ್ರಗತಿ ಸಾಧಿಸಿ, ತನ್ನ ನೂತನ 


೪೧ 


ವಿಚಾರಕಾ೦ತಿಯ , ವಿಶಾಲ ಮನೋಭಾವದ ಧಾರ್ಮಿಕಾಚರಣೆಗೆ ಪ್ರಯತ್ನಿ 
ಸಿದ್ದಾನೆನ್ನ ಬಹುದೌಗಿದೆ. 

ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿ ಇನ್ನೊಂದು ಮಾತನ್ನು ನೆನಪಿನಲ್ಲಿಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 
ಮಗೇದ, ಯಜುರ್ವೇದ, ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ಕೆಲವು ಮಂತ್ರಗಳಲ್ಲಿ, ಮಹಾ 
ಭಾರತ ಮೊದಲಾದ ಪುರಾಣಗಳಲ್ಲಿ ಜಾತಿವಾದದ, ಉಚ್ಚ ನೀಚ ಕುಲಗಳ 
ವಿಷಯದ ಖಂಡನೆಯಿದೆ. ಕೃತಿಯ, ವೈಶ್ಯ , ಶೂದ್ರಾದಿಗಳೂ ತಮ್ಮ 
ಸತ್ಯರ್ಮಾಚರಣೆಯಿಂದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ್ಯ ಪಡೆದಿದ್ದಾರೆ. ಪಡೆಯಬಹುದೆಂಬ 
ಅಧಿಕಾರವಾಣಿಗಳೂ ಇವೆ. ಕರ್ಮ ಮತ್ತು ಸ್ವಭಾವಗಳಿಂದ ಶುದ್ದನಾದ 
ವನನ್ನು ಬ್ರಾಹ್ಮಣನೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕೆಂದು ಹೇಳಲಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಆ 
ನಡೆನುಡಿ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಕಾಣದಿದ್ದಾಗ, ಬಸವಣ್ಣ ಆ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು 
ಧಾರ್ಮಿಕರಂಗದಲ್ಲಿ ಸಾರ್ವತ್ರಿಕಗೊಳಿಸಲು ಹೆಣಗಿ ನುಡಿದು - ನಡೆದು ತೋರಿ 
ಸಿದ ಕೀರ್ತಿಗೆ ಭಾಜನಾಗಿದ್ದೇನೆ. 


ರಾಜಕೀಯ ರಂಗದಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಬೋಧೆ 


ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು ಸಮಕೌಲೀನರು ಮತ್ತು ಇತ್ತೀಚಿನ ಅನುಭಾವಿ 
ಗಳು ಪರಮಾರಾಧ್ಯ , ಭಕ್ತಿಭಂಡಾರಿ , ಸಮಯಾಚಾರಿ , ಪೂರ್ವಾಚಾರಿ, 
ಶಿವಾಚಾರ ಚಕ್ರವರ್ತಿ , ವೀರಶೈವ ನಿರ್ಣಯ ಪರಮಾವತಾರ, ಆರೂಢ 
ದಾಸೋಹಿ, ಪ್ರಮಥಾಚಾರ್ಯ, ಜಂಗಮಪಾಣಿ ಮುಂತಾದ ಅನೇಕ 
ಗೌರವಾರ್ಹ ಪದಗಳಿಂದಲೂ ಆಧುನಿಕ ವಿಮರ್ಶಕರು ಸಮಾಜವಾದಿ, ಸಮ 
ತಾವಾದಿ , ಭಕ್ತಿಭಂಡರಿ, ವಿಶ್ವದ ಪ್ರಥಮ ಪೂರ್ಣ ವಿಚಾರವಾದಿ, ಮಾನ 
ವಕುಲಪ್ರೇಮಿ , ಸ್ವತಂತ್ರ ವಿಚಾರವಾದಿ... ಇತ್ಯಾದಿಶಬ್ದಗಳಿಂದ ಕರೆದಿದ್ದಾರೆ. 
ಅವರನ್ನು ಏನೇ ಕರೆದರೂ ಅವರೊಬ್ಬ ಶ್ರೇಷ್ಠ ವರ್ಗದ ಅನುಭಾವಿಗಳು. 
ಅವರ ಅನುಭವ, ನಡೆನುಡಿಗಳು ಎಲ್ಲ ರಂಗಕ್ಕೂ ವ್ಯಾಪವಾದವುಗಳು. 
( ಶಿವಾನುಭಾವ' ಎಂಬುದು ಕೇವಲ ಧಾರ್ಮಿಕರಂಗಕ್ಕೆ ಮಾಸಲು . ಅದು 
ರಾಜಕೀಯಕ್ಕೆ ದೂರವಾದುದು ಎಂಬ ಅಭಿಪ್ರಾಯ ತಪ್ಪಾದುದು. ವ್ಯಕ್ತಿ 


- ಸಮಾಜ - ರಾಷ್ಟ್ರ ಇವು ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಪೂರಕವಾದವುಗಳು. ಧರ್ಮ 
ಕೊಂದು ಬಟ್ಟೆ , ರಾಜಕೀಯಕ್ಕೊಂದು ಬಟ್ಟೆ ಆಗುವುದಾದರೆ , ಧರ್ಮ 
ಕೇವಲ ನಾಗತವಾಗಿಯೇ ಉಳಿದು ಕಾಲಾನಂತರದಲ್ಲಿ ಸತ್ವ ಹೀನವಾಗಿ 
ತರಜೋ ಗುಣಾಧಿಕ್ಯವೇ ಎಲ್ಲೆಲ್ಲ ತಂಡವವಾಡುವುದು. ಈ 
ಮಾತನ್ನು ಈ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಹೋಲಿಸುವುದರಲ್ಲಿ ಅಭ್ಯಂತರವಿಲ್ಲ . 


ಜೀವ, ಜಗತ್ತು , ಈಶ್ವರ - ಇವುಗಳ ಬಗೆಗೆ ಯಥಾರ್ಥ ಜ್ಞಾನ 
ಪಡೆದು, ಸೌಗುವ ಮಾನವ ಜೀವಿತವೇ ಧರ್ಮದ ಮುಖ್ಯ ತಿರುಳು. 
ಸಮಸ್ತ ಮಾನವ ಸಾಮಾನ್ಯವಾದ ಒಂದು ಧರ್ಮವು ಉಂಟು. ದೇಶ, 
ಕಾಲ, ಭಾಷೆ, ಬೌದ್ಧಿಕ ಪ್ರಗತಿಯ ಫಲವಾಗಿ ಆ ಧರ್ಮ ವೈವಿಧ್ಯ ತಾಳಿದೆ. 
ಮಾನವಜೀವಿತದ ಮಹತ್ವವನ್ನರಿತ ಬಳಿಕ ಅದರ ಸಮಸ್ತ ವ್ಯವಹಾರಗಳೂ 
ಸೂತ್ರಬದ್ಧವಾಗಿ ನಡೆಯಲೇಬೇಕು. ಅದು ರಾಜಕೀಯ , ಸಾಮಾಜಿಕ, 
ನೈತಿಕ, ಸಾಹಿತ್ಯಾದಿಗಳಿಗೆ ಕೇಂದ್ರವಾದುದು. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕ್ರಾಂತಿ 
ವಿವಿಧ ಮುಖದ್ದಾದರೂ ರಾಜಕೀಯ ಜೀವನಕ್ಕೆ ಅವರ ಸೇವೆ ಅಮೋಘ 
ಸಂದೇಶವಿತ್ತಿದೆ. ವ್ಯಕ್ತಿ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಸ್ವಾತ್ಮನಿರೀಕ್ಷಣೆಯ ಸಂದೇಶವೀಯುವುದರ 
ಜೊತೆಗೆ ಅವರ ರಾಜಕೀಯ ಸೇವೆ ಸಲ್ಲಿದೆ. ಅವರು ರಾಜಕೀಯರಂಗದಲ್ಲಿ 
ಭಾಂಡಾರಾಧಿಪತಿಗಳಾಗಿದ್ದರೆ ? ದಂಡನಾಥ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ಇದ್ದರೇ ಎಂಬ 
ಬಗ್ಗೆ ವಿದ್ವಾಂಸರಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ ಭಿನ್ನಾಭಿಪ್ರಾಯಗಳಿವೆ. ಅಂತೂ ಕಾಲ 
ಚೂಲ್ಯ ರಾಜರಲ್ಲಿ ವಿಶೇಷ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯ ರಾಜಕೀಯ ಸ್ಥಾನಾಪನ್ನರಾ 
ಗಿದ್ದರೆಂಬುದು ಗಮನಾರ್ಹ. ಅವರ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ರಾಜಕೀಯಕ್ಕೆ ಸಂಬಂ 
ಧಿಸಿದ ಮಾತುಗಳು ಇಲ್ಲದಿರುವುದು ರಾಜಕೀಯವನ್ನು ಸಾಮಾಜಿಕ, 
ಆರ್ಥಿಕ, ಧಾರ್ಮಿಕ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಿಂದ ಭಿನ್ನವಲ್ಲವೆಂಬುವ ತಿಳುವಳಿಕೆಯೇ 
ಮುಖ್ಯ ಕಾರಣ. 


ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿಯೂ ತನ್ನ ತನ್ನ ಸ್ಥಾನಮಾನದಲ್ಲಿಯೇ ಇದ್ದು 
ತನ್ನ ತನವನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂಬ ಸಂದೇಶವನ್ನು ರಾಜಕೀಯ ಅಧಿ 
ಕಾರಿಕ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ಕುಳಿತು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬೋಧಿಸಿದ್ದಾರೆ. ರಾಜ್ಯ 


ದಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ವಿಕಾಸಕ್ಕೂ ಅವಕಾಶವಿರಬೇಕು. ವ್ಯಕ್ತಿವಿ 
ಕಾಸ ರಾಷ್ಟ್ರ ವಿಕಾಸಕ್ಕೆ ಅವಕಾಶವನ್ನು ಹೊಂದಿರಬೇಕು. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನೂ 
ಕರ್ತವ್ಯ ಮಾಡಿ ಜೀವಿಸಿ ದುಡಿದುದರಲ್ಲಿ ಸ್ವಲ್ಪ ಉಳಿಸಿ ಅದನ್ನು ದೀನದಲಿ 
ತರ ಉದ್ದಾರಕ್ಕೆ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಸಂವರ್ಧನೆಗೆ ವಿನಿಯೋಗಿಸಬೇಕು, ಭಕ್ತನಾದ 
ಯಾವ ಮನುಷ್ಯನೂ ಯಾರನ್ನೂ ಬೇಡಬಾರದು . ಬೇಡುವುದು ಹೀನ 
ಗುಣ, ಓಡುವುದು ಹೇಡಿಯ ಗುಣ. ಅಂತೆಯೆ ಅವರು “ಸಕ್ಷಾತ್ ಶಿವನ 
ನದಡೆಯೂ ಏನನೂ ಬೇಡದ ಭಾಷೆ ” ಎಂದು ಪ್ರತಿಜ್ಞೆ ಮಾಡಿ ಸಾಗಿದುದು 
ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ಅಲ್ಲದೆ ಸಂಗ್ರಹಬುದ್ದಿಯತ್ತಲೂ ಅವರು ತಮ್ಮ ವಿಚಾರ 
ಹರಿಸಿ ಐಶ್ವರ್ಯವಂತರು ಸಂಗ್ರಹಿಸಿ ಲೋಕಹಿತಕ್ಕೆ ಸಾಧನವಾಗಬಹು 
ದಾದ ವಸ್ತುವನ್ನು ಕೊಳೆಹಾಕಬಾರದೆಂದು ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತ 

“ ಅನ್ನದೊಳಗೊಂದಗುಳ, ವದೊಳಗೊಂದೆಳೆಯ , ಹೊನ್ನಿನೊಳಗೊಂದೊರೆಯ 
ಇಂದಿಂಗೆ ನಾಳಿಂಗೆ ಬೇಕೆಂದೆನಾದರೆ ನಿಮ್ಮಾಣೆ, ನಿಮ್ಮ ಪುರಾತನರಾಣೆ... ” 


ಹೀಗೆ ತಾವೇ ಆದರ್ಶದ ನಡೆನುಡಿ ತೋರಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. ಅವರ 
ಈ ವಿಚಾರಧಾರೆಯ ಸದುಪಯೋಗವನ್ನು ನಾವು ಇಂದೂ ಸಾಧಿಸಲು ಶಕ್ಯ 
ವಿಲ್ಲದೆ ಅನೇಕ ಅನಾಹುತಗಳಿಗೀಡಾಗುತ್ತಿದ್ದೇವೆ. ರಾಜಕೀಯ ರಂಗದ 
ಉನ್ನತ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿದ್ದಾಗ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಬರುವ ಅಪವಾದಗಳಿಗೆ ಉತ್ತರ 
ರೂಪವಾಗಿ ಅವರು 


“ಊರಮುಂದೆ ಹಾಲುಹಳ್ಳ ಹರಿಯುತ್ತಿರಲು ಓರೆಯಾವಿನ ಬೆನ್ನಲಿ ಹರಿಯಲೇಕಯ್ಯ 
ಲಜ್ಜೆಗೆಡಲೇಕೆ ? ನಾಣುಗೆಡೆಲೇಕೆ ? ಕೂಡಲ ಸಂಗಮದೇವಯ್ಯನ್ನುಳ್ನಕ್ಕ 
ಬಿಜ್ಜಳನ ಭಾಂಡಾರವೆನಗೇಕಯ್ಯ ” 


ಭಂಡಾರದ್ರವ್ಯವನ್ನು ಸ್ವಹಿತಕ್ಕೆ ಉಪಯೋಗಿಸದೆ ಸಾರ್ವಜನಿಕರ 
ಸ್ವತ್ತಾದ ಅದು ಸಾರ್ವಜನಿಕಕ್ಕೆ ಉಪಯೋಗವಾಗಬೇಕು. ಈ ನೂತನ 
ವಿಚಾರಕ್ಕೆ ಬೆಂಬಲ ಕೊಡುವವರಿಗಿಂತ ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಅನುಮೋದಕರೇ 
ಹೆಚ್ಚಾಗಿರಬೇಕು. ಅವರು ರಾಜಕೀಯದಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾಪಿಸಿದ್ದ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ 
ನೀತಿಗಳಿಗೆ ಅನೇಕ ಉದಾಹರಣೆಗಳು ಅವರ ವಚನದಲ್ಲಿ ಸಿಗುತ್ತವೆ. 


೪೪ 


ಕೇವಲ ಅಧಿಕಾರಕ್ಕೆ ಗೌರವ ಕೊಡಬೇಕೆಂಬುದಕ್ಕಿಂತ ಅಧಿಕಾರದಲ್ಲಿದ್ದ 
ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಬೆಲೆ ಇದ್ದರೆ ಗೌರವ ಸೂಚಿಸುವವರಾಗಿದ್ದರು. ರಾಜಗದ್ದುಗೆಗೆ 
ತಲೆವಾಗಿದರೂ ರಾಜನು ಮಾರ್ಗತಪ್ಪಿದಾಗ ಶಿರಬಾಗಬೇಕೆನ್ನುವ ಮನೋ 
ಭಿಪ್ರಾಯಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ದವಾಗಿದ್ದರು. ಈ ವಿಷಯ ಅವರ : 


“ ಆನೇಅಂಕುಶಕ್ಕಂಜುವುದೇ ಅಯ್ಯ ! ಮಾಣದೆ ಸಿಂಹದನಖವೆಂದು ಅಂಜುವುದಲ್ಲದೆ? 
ಆನೀ ಬಿಜ್ಜಳಂಗಂಜುವನೆ ? ಕೂಡಲ ಸಂಗಮದೇವ ನೀನು ಸರ್ವಜೀವ 
ದಯಾಪರನಾದ ಕಾರಣ ನಿನಗಂಜುವೆನು ” 


ಈ ವಚನದಿಂದ ಸ್ಪಷ್ಟ ಪಡುವುದು. ಇಲ್ಲಿ ರಾಜನಾದವನಿಗೂ ಸರ್ವ 
ಜೀವ ದಯಾಪರತೆ ಅವಶ್ಯಕ. ದಯವಿಲ್ಲದ ಧರ್ಮವು ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲವೇ 
ಇಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ಜೀವದಯಾಪರತೆಯಿಲ್ಲದ ಬಿಜ್ಜಳನ ರಾಜತ್ವವನ್ನು 
ಪ್ರಶ್ನಿಸಿ ಧೈರವಾಗಿ ನುಡಿದಿದ್ದಾರೆ. ಇನ್ನೂ ಇಲ್ಲಿ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಯೋಚಿ 
ಸಬೇಕಾದ ಅಂಶವೇನೆಂದರೆ ರಾಜಕೀಯ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ರಂಗದಲ್ಲಿ 
ಅವರು ನನ್ನವರು ತನ್ನ ವರು ಎಂಬ ದಾಕ್ಷಿಣ್ಯಕ್ಕೆ ಮನಸೋತವರಾಗಿಲ್ಲ. 
ಅವರ ಈ ನಿಷ್ಟು ವಾದ ನಡೆನುಡಿಗಳು ಅವನಿಗೆ ವಿರೋಧವನ್ನೂ ತಂದೊ 
ಡಿವೆ. ಅದಕ್ಕೆ ಉತ್ತರವನ್ನು ಅವರು ಕೊಡದೆ ಇಲ್ಲ. 

COM 
ಆರು ಮುನಿದು ಎಮ್ಮನೇನು ಮಾಡುವರು ? 
ಆರು ಮುನಿದು ಎಮ್ಮನೆಂತು ಮಾಡುವರು ? 
ನಮ್ಮ ಕೂಸಿಗೆ ಕುನ್ನಿಯ ಕೊಡಬೇಡ; ನಮ್ಮ ಸೊಣಗಂಗೆ ತಳಿಗೆಯನಿಕ್ಕಬೇಡ ; 
ಆನೆಯ ಮೇಲೆಹೋಹನ ಶ್ವಾನಕಚ್ಚಬಿಲ್ಲುದೆ ? 
ನಮಗೆ ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗಯ್ಯನುಳ್ಳನಕ್ಕ ? 


ಸ್ವತಂತ್ರ ವಿಚಾರವಾದಿಗಳಾದ ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ಮಹಾಪುರುಷರ 
ಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲ ಈ ನೈಷ್ಟುತ್ಯವಿದೆ. ಈ ಈ ನೈ ಷ್ಟು ರ ಅವರ ಲೋಕಜೀವ 
ನಕ್ಕೆ ನೂತನ ಮೂಲ್ಯಗಳನ್ನು ದೊರಕಿಸಿಕೊಡಬೇಕೆಂಬ ಉತ್ಕಟೇಚ್ಛೆಯ 
ಪ್ರೇಮದಾಳದಲ್ಲಿ ಮುಳುಗಿದವುಗಳಾಗಿವೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಅವರು ತಮ್ಮ ಜೀವಿ 
ತವು ಇದರಲ್ಲಿ ಕೊನೆಗೊಂಡರೂ ಸರಿಯೆ ಲೋಕಕ್ಕೆ ಒಳ್ಳೆಯದಾಗಲೆಂಬ 


೪೫ 


ಸತ್ಯಶುದ್ದ ವಿಚಾರದ ನಿರ್ಭಯ ಜೀವನ . ಈ ರೀತಿಯ ಅವರ ನಿರ್ಭಿತ 
ಜೀವನದ ಅನೇಕ ನುಡಿಗಳನ್ನು ನುಡಿದಿದ್ದಾರೆ. ಒಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಅವರ ರಾಜ 
ಕೀಯ ಜೀವನದ ಮುಖ್ಯ ಗುರಿಗಳನ್ನು ಅವರ ವಚನಗಳಿಂದ ಗುರುತಿಸಿದರೆ 
ಈ ಕೆಳಗಿನ ಮುಖ್ಯಾಂಶಗಳು ಗೋಚರಿಸುತ್ತವೆ. 


1) ಪ್ರತಿ ವ್ಯಕ್ತಿಯೂ ರಾಷ್ಟ್ರ ಹಿತಕ್ಕೆ ತನ್ನ ತನ್ನ ಕರ್ತವ್ಯಗಳನ್ನು 
ಶುದ್ದರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಮಾಡಿ ಸಂಪಾದಿಸಿ ತಾನೂ ಸುಖಪಡಬೇಕು. ಕಿಂಚಿತ್ 
ಭಾಗವನ್ನು ಕೂಡಿಟ್ಟು ಲೋಕಜೀವನಕ್ಕೆ ವಿನಿಯೋಗಿಸಬೇಕು. 


2) ಕರ್ತವ್ಯದಲ್ಲಿ ಹಿರಿದುಕಿರಿದೆಂದು ಭಾವಿಸದೆ ಯಾವ ಕೌರವೇ 
ಆಗಲಿ ಅದನ್ನು ಶ್ರದ್ಧಾ ಭಕ್ತಿ ವಿಶ್ವಾಸಗಳಿಂದ ಮಾಡಬೇಕು. ಆಗಅದುವೇ 
ಈಶ್ವರನ ಪ್ರೀತಿಗೆ ಕಾರಣ. 

3) ದೇವರಪೂಜೆ ಮರೆತರೆ ಸೈರಿಸಬಹುದು. ಕರ್ತವ್ಯ ಮರೆತರೆ 
ಸೈರಿಸಲಾಗುವುದಿಲ್ಲ . 

4) ದೇಶದಲ್ಲಿ ಭಿಕ್ಷುಕರಿರಬಾರದು. ಭಿಕ್ಷೆಬೇಡುವುದು ರಾಷ್ಟ್ರ ನೌ 
ರ್ಬಲ್ಯದ ಕುರುಹು. 


4 . 5) ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಕಸಬಿನವರೂ ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ 
ಕಾಠ್ಯದಲ್ಲಿ ನಿರತರಾಗಿ ಉಳಿದ ಕಸಬಿನವರೊಡನೆ ಸಹಕಾರ ತತ್ವದೊಡನೆ 
ಸಹಕರಿಸಿ ಜೀವಿಸಬೇಕು. 


6) ಕಾಯಕವಾವುದೆಂದು ಕೇಳಿ ಅದರ ಮೇಲಿಂದ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಬೆಲೆ 
ಕಟ್ಟುವ ದುಷ್ಟ ಪದ್ಧತಿ ತೊಲಗಬೇಕು. 


7) ಹೊಲೆಹೊಲೆಯರ ಮನೆ ಹೊಕ್ಕಾದರೂ ಕೈ ಕೂಲಿಯ ಮಾಡಿ 
ಯಾದರೂ ದೇವರ ಪ್ರೀತಿಗೆಪಾತ್ರನಾಗಬೇಕಲ್ಲದೆಸೋಮಾರಿಯಾಗಬಾರದು. 


8) ಐಶ್ಚರ, ವಿದ್ಯೆ , ಸಂಸ್ಕಾರವಿದ್ದರೇ ಮೇಲು. ಉಳಿದವರು 
ಕಡಿಮೆ ಎನ್ನುವ ಮನೋಭಾವ ತೊಲಗಬೇಕು. 


ಮುಂತಾದವುಗಳು ಅವರ ಕ್ರಾಂತಿಜೀವನ ಮುಖ್ಯೋದ್ದೇಶಗಳೆಂದು 
ತಿಳಿಯಬಹುದಾಗಿದೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಸರ್ವ ಕ್ರಾಂತಿಮಯ ಜೀವಿತವನ್ನು ಎಂಥ ಸಮಯ 
ದಲ್ಲ ಎತ್ತಿಹಿಡಿದಿರುವುದಕ್ಕೆ ಈ ಕೆಳಗಿನ ಕೆಲವು ಅವರ ಧೈಯ್ಯದ ನುಡಿಗ 
ಗಳನ್ನು ಸಾಕ್ಷಿಯನ್ನಾಗಿ ಕೊಡಬಹುದು : 


1. “ಎನಿಸೆಂದಡೆಯೂ ಧೃತಿಗೆಡೆನಯ್ಯ ; ಎಲುದೋರಿದರೆ ನರಹರಿದೊಡೆ 

ಕರುಳು ಕುಪ್ಪಳಿಸಿದರೆ ನಾ ಧೃತಿಗೆಡೆನಯ್ಯ ; ಶಿರಹರಿದು ಅಟ್ಟೆ ನೆಲಕ್ಕೆ 

ಬಿದ್ದರೆ ನಾಲಗೆ 'ಕೂಡಲಸಂಗಾ ಶರಣು' ಎನ್ನು ತಿದ್ದಿ ತಯ್ಯ ” 
2 . ( ಅಂಜದರಾಗದು ಅಳುಕಿದರಾಗದು ವಜ್ರಪಂಜರದೊಳಗಿದ್ದ ರಾಗದು 

ಧೃತಿಗೆಟ್ಟು ಮನಧಾತುಗೆಟ್ಟರೆ ಅಪ್ಪುದು ತಪ್ಪದು....” 
3. ( ಆಯುಷ್ಯ ತೀರಿದಲ್ಲದೆ ಮರಣವಿಲ್ಲ ; ಭಾಷೆ ತಪ್ಪಿದಲ್ಲದೆ ದಾರಿದ್ರ 


4 . ಜಾಗ್ರತ್ , ಸ್ವಪ್ನ , ಸುಷುಪ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಮತ್ತೊಂದ ನೆನೆದೊಡೆ ತಲೆದಂಡ, 

ತಲೆದಂಡ !.... ” 


5. “ ಸುಖಬಂದೆಡೆ ಪುಣ್ಯ ಫಲವೆನ್ನೆನು; ದುಃಖಬಂದರೆ ಪಾಪದ ಫಲ 
- ನೆನ್ನೆನು.... ” 


6. ಕಾಯದ ಕಳವಳಕ್ಕಂಜಿ ಕಾಯಯ್ಯ ಎನ್ನೆನು; ಜೀವನೋಪಾಯಕ್ಕಂಜಿ 

ಈಯಯ್ಯ ಎನ್ನೆನು;“ ಯದ್ಭಾವಂ ತದ್ಭವತಿ ” ಉರಿಬರಲಿ , ಸಿರಿಬರಲಿ 


೪೭ 


ಬೇಕುಬೇಡೆನ್ನೆನು; ನಿಮ್ಮ ಹಾರೆನು; ಮಾನವರ ಬೇಡೆನು ಆಣೆ 
ನಿಮ್ಮಾಣೆ ಕೂ . ಸಂಗಮದೇವ” 


ಜೋಳವಾಳಿಯವ ನಾನಲ್ಲವಯ್ಯ : ವೇಳೆಯಾಳಿಯವ ನಾನಲ್ಲ 
ವಯ್ಯ ; ಹಾಳುಗೆಟ್ರೋಡುವ ಆಳುನಾನಲ್ಲವಯ್ಯ ಕೇಳು ಕೂಡಲಸಂ 
ಗಮದೇವ ಮರಣವೇ ಮಹಾನವಮಿ . 


ಅರ್ಥವನರ್ಥವಮಾಡಿಕೋಲಾಹಲಂಗೈ, 
ನವಖಂಡನಮಾಡಿ ಕಡಿವುತ್ತಿರಲಿ: ಮುಟ್ಟದಸ್ತ್ರೀಯ ಕಣ್ಣ ಮುಂದೆ 
ಅಭಿಮಾನಂಗೊಂಡು ನೆರೆವುತ್ತಿರಲಿ ಇಂತೀ ತ್ರಿವಿಧವು ಹೊರಗಣವು, 
ಇನೆನ್ನಂಗದಮೇಲೆ ಬರಲಿ ! 
“ ಹಿಡಿಖಂಡನ ಕೊಯ್ಯಲಿ; ಇಕ್ಕುವಶೂಲಪ್ರಾಪ್ತಿಸಲಿ; ಹಾಕೊಂದೆಸೆ 
ಹನ್ನೊಂದೆಸೆ ಮಾಡಲಿ ಮತ್ತೆಯೂ ಲಿಂಗಾರಾಧನೆಯ ಮಾಡುವೆ 
ಜಂಗಮಾರಾಧನೆಯ ಮಾಡುವೆ, ಪ್ರಸಾದಕ್ಕೆ ತಪ್ಪೇನು ಇಂತಪ್ಪ ಭಾಷೆ 
ಕಿಂಚಿತ್ತು ಹುಸಿಯಾದೊಡೆಎನ್ನ ನಂದೇ ಮೂಗುಕೊಯ್ಯ 
ಕೂಡಲ ಸಂಗಮದೇವ. 


9 . “....ಹೊಲೆಹೊಲೆಯರ ಮನೆಹೊಕ್ಕಾದರೂ , ಸಲಿಕ್ಕೆ ಕೂಲಿಯ ಮಾಡಿ 

ಯಾದರೂ ನಿಮ್ಮ ನಿಲುವಿಂಗೆ ಕುದಿವೆನಲ್ಲದೆ ಎನ್ನೊಡಲವಸರಕ್ಕೆ 
ಕುದಿದೆನಾದರೆ ತಲೆದಂಡ ಕೂಡಲ ಸಂಗಮದೇವ? 


10 . 


ದೇವದೇವ ಬಿನ್ನ ಪವನವಧಾರು : 
ವಿಪ್ರ ಮೊದಲು ಅಂತ್ಯಜ ಕಡೆಯಾಗಿ ಶಿವಭಕ್ತರಾದವರನ್ನೆಲ್ಲ ಒಂದೇ 
ಎಂಬೆ; ಹಾರುವ ಮೊದಲು ಶ್ವಪಚ ಕಡೆಯಾಗಿ ಭವಿಯಾದವರನೊಂದೇ 
ಎಂಬೆ; ಹೀಗೆಂದು ನಂಬುವುದೆನ್ನ ಮನವು. 
ಈ ನುಡಿದ ನುಡಿಯೊಳಗೆ ಎಳ್ಳಮೊನೆಯಷ್ಟು ಸಂದೇಹವುಳ್ಳರೆ 
ಹಲುದೋರಿಮೂಗಕೊಯ್ಯ ಕೂಡಲ ಸಂಗಮದೇವ. 


೪೮ 


- ಬಸವಣ್ಣನವರ ಜೀವನವೆಲ್ಲ ವ್ಯಕ್ತಿ , ಸಮಾಜ , ರಾಷ್ಟ್ರ - ಧರ್ಮಪ್ರೇ 
ಮದ ನಿಬ್ಬೆರಗಿನಲ್ಲಿ ಮುಳುಗಿ ಲೋಕಜೀವನಕ್ಕೆ ತನ್ನ ಸ್ವತಂತ್ರ ಪ್ರವೃ 
ತಿಯ ಮೂಲ್ಯಗಳು ಲಭ್ಯವಾಗುವಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ಭೌಳನ್ನು ತೃಣಕ್ಕಿಂ 
ತಲೂ ಕಡೆಯಾಗಿ ಭಾವಿಸಿ ಅದನ್ನು ಪಣವಾಗಿ ಒಡ್ಡಿದ ನಿರತಿಶಯ 
ಜೀವನಹೋರಾಟವನ್ನು ಕಾಣಬಹುದಾಗಿದೆ. 


ಆದ್ದರಿಂದ ಯಾರದೃಷ್ಟಿಕೋನದಿಂದ ಅವರನ್ನು ನಿರೀಕ್ಷಿಸಿದರೂ ಅವ 
ರೊಬ್ಬ ಶ್ರೇಷ್ಠ ವ್ಯಕ್ತಿಯಾಗಿ ಲೋಕಕ್ಕೆ ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. ಮಹಾ ಅನುಭ 
ವಿಗಳಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ನೋಡಲು ದೃಷ್ಟಿ ಪಾಟವ ಮಾತ್ರ ಬೇಕು. 


